﻿Să-l înfățișeze pe Antihrist ca acționând "în spiritul și puterea lui Nero" (cf Luca : ), folosind poveștile lui "Nero înviat" fără comentarii, de parcă ar fi trebuit să ia de bună profeția despre "Ilie înviat" În mod similar, nu ar trebui să încercăm să stabilim data venirii lui Isus, bazându-ne pe tot felul de calcule Este mai bine să ne concentrăm asupra lucrării Providenței divine care se întâmplă în fața ochilor noștri Trebuie să-i permitem lui Dumnezeu să împlinească profeția lui Ioan conform propriei Lui voințe și în ziua Sa hotărâtă : - Mulțumirea pentru judecata Babilonului Lauda dreptății lui Dumnezeu în distrugerea cetății lui Antihrist, care a tunat din cer, este un răspuns la chemarea îngerului de la : de a se "bucura" de ceea ce a făcut Dumnezeu Lauda cerului este dată în v - , ci "sfinți, apostoli și prooroci" în v - În cap ordine inversă de laudă; mai întâi, miriade de îngeri își ridică bucuria, apoi douăzeci și patru de bătrâni și patru ființe vii își adaugă cuvântul: Amin Ca răspuns la chemarea adresată slujitorilor lui Dumnezeu ("mici și mari") de a-L slăvi pe Dumnezeu ( ), se aude un cor puternic de voci ale celor mântuiți ( - ) Aleluia de patru ori din acest pasaj este unic în Noul Testament; acest cuvânt nu se mai găsește pe paginile sale Îl cunoaștem din psalmi, mai ales din așa-zișii psalmi aleluia (Halelam), adică - , care erau cânți de israeliți la sărbători, și mai ales la sărbătoarea Paștilor - Acest cântec continuă doxologia din : și este apropiat ca înțeles de : Salvarea include eliberarea de forțele opuse și, prin urmare, corespunde judecății Îngerii proslăvesc judecățile, așa cum se întâmplă în general în Apocalipsa (comparați : , după ce sigiliile au fost rupte; : - , după ce se sună trâmbițele; : , în așteptarea vărsării bolurilor de mânie) Aleluia secundar anunță distrugerea finală și irevocabilă a Babilonului Iată un ecou clar al lui Is : - , care descrie Ziua Domnului ca judecată asupra Edomului, care evocă, la rândul său, distrugerea Sodomei și Gomorei Cu toate acestea, descrierea focului nestins al gudronului aprins din Edom este înlocuită cu imaginea unui pământ locuit de păsări și animale sălbatice, ceea ce face ca cele două imagini ale judecății să fie complet incompatibile În plus, art trebuie judecat după cum descrie Ioan noua creație ( : - ) și, prin urmare, nu este loc pentru focul babilonian Glasul de pe tron aparținea uneia dintre cele patru făpturi vii și nu venea de la Hristos în slavă, care cu greu se putea adresa poporului lui Dumnezeu cu cuvintele laudă pe Dumnezeul nostru - Lauda Bisericii se referă la venirea Împărăției lui Dumnezeu și la căsătoria Mielului, nu la căderea Babilonului Expresia Domnul Dumnezeu a domnit corespunde celor spuse în : și înseamnă că El și-a stabilit împărăția mântuirii, plină de binecuvântări nelimitate pentru omenire Așadar, a venit vremea nunții Mielului, pentru că Biserica a devenit deja mireasa lui Hristos, dar nu a devenit încă "Biserica slăvită, fără pată, nici zbârcire, nici ceva asemănător" (Efes ) : - ) Comentariul că i s-a dat să se îmbrace pe lenjerie curată și strălucitoare ( ) vine de la Ioan și nu face parte din textul cântecului Totuși, echilibrul dintre harul lui Dumnezeu și răspunsul oamenilor în declarații atrage atenția: i s-a dat să se îmbrace cu inul curat și strălucitor, căci sfințenia este un dar al lui Dumnezeu, iar mireasa s-a pregătit, îmbrăcată în dreptatea sfinţilor Această natură duală a Bisericii creștine persistă de-a lungul vieții unui creștin (cf Fil : - ) A patra fericire a Apocalipsei este punctul culminant al relației dintre Hristos și poporul Său Chemat la cina de nuntă a Mielului Noul comentariu biblic ei sunt credincioși și aici există o dublă simbolistică: mireasa și oaspeții sunt una și aceeași (cf , - , unde mireasa este în același timp și orașul sfânt) Cuu sunt adevăratele cuvinte ale lui Dumnezeu', ei îi includ și pe cei care vorbesc despre judecata Babilonului și despre binecuvântarea participării Mielului la căsătorie, adică "adevăratele cuvinte ale lui Dumnezeu" sunt viziunile din : și pana la acest punct Îngerul respinge închinarea lui Ioan, pentru că este tovarăș de slujire cu el și cu frații săi, care păstrează mărturia lui Isus Numai Dumnezeu este vrednic de închinare, pentru că mărturia lui Isus este spiritul profeției Aceasta ar putea însemna că mărturia lui Isus este suflarea sau miezul profeției Cu toate acestea, acest lucru sună prea impersonal Sensul acestei afirmații devine mai clar dacă ne amintim că printre evrei numele preferat pentru Duhul lui Dumnezeu era "Duhul Profeției"; prin urmare, "mărturia pe care o aduce Isus este povara Duhului care inspiră profeția" și El îl slăvește pe Domnul! Aceasta explică perfect doctrina Duhului Sfânt din spusele lui Ioan - (vezi în special Ioan : ; : - ) : - : Revelație despre Hristos și cetatea lui Dumnezeu Judecata asupra Babilonului a fost o temă majoră în : - : , care a fost dezvoltată în continuare în povestea celor șapte potrioare ale mâniei ( : - ) Dar încă nu ni s-a spus nimic despre soarta lui Antihrist și a slujitorilor săi, menționată în legătură cu al șaselea potir al mâniei ( : - ) Povestea despre aceasta este precedată de ultimele viziuni ale victoriei lui Hristos și ale împărăției Sale, care descriu venirea lui Hristos și căderea forțelor răului ( : - : ); împărăția lui Hristos în această lume ( : - ); judecata de pe urmă ( : - ) și noua creație și cetatea lui Dumnezeu ( : - : ) : - Călăreț pe un cal alb - Venirea lui Hristos este înfățișată într-o serie de imagini simbolice care pun în lumină anumite aspecte ale acestui eveniment, deoarece este prea grandios și de neînțeles pentru a-l acoperi complet Când cerurile se deschid, primul lucru pe care îl vede Ioan este un cal alb și stând pe el Credincios și Adevărat Noi de obicei nu ne așteptăm la împlinirea literală că Isus se va întoarce pe un cal alb, însoțit de miriade de îngeri călare și nu este deloc necesar Vorbim despre prezentarea lui Isus ca Războinicul atotputernic, "Mareșalul de câmp" al oștirilor cerești, venind să-i suprime pe cei care s-au răzvrătit împotriva lui Dumnezeu pe pământ, pe cei care sunt conduși de forțele răului Ochii lui, ca o flacără de foc, sunt asociați cu judecata, iar multe diademe corespund statutului Său de "Rege al regilor și Domn al domnilor" Avea scris un nume, pe care nimeni nu l-a cunoscut în afară de El Însuși, deși este dat în v , , ; Adevărat, aceasta este doar o mărturie a cine este El, dar numai Dumnezeu poate deține secretul persoanei Sale (cf Matei : ) Haina lui pătată de sânge este haina lui Dumnezeu (vezi Isaia : - ), pe care rabinii spun că Dumnezeu îl va purta în ziua răzbunării împotriva Romei Armatele cerului care îl însoțesc pe Hristos sunt îngerii care-L înconjoară (comparați Regi : ; Ps : ; Dan : - , ; Marcu : ; : - ; Tesaloniceni; : - ) Domnul va lovi neamurile cu sabia ascuțită a gurii Sale; călcând în picioare teascul furiei și mâniei lui Dumnezeu Atotputernic - acestea sunt două picturi suplimentare, în care Iisus este mai întâi înfățișat ca un războinic și apoi ca un viticultor - Un înger cheamă vulturii să se adune la marea cină a lui Dumnezeu', această imagine este preluată din viziunea lui Ezechiel despre înfrângerea lui Gog și Magog (Ezechiel : - ), deși ultima bătălie a lui Gog și Magog este descrisă de Ioan la sfârșitul existenței împărăției pământești ( : - ) în conformitate cu viziunea lui Ezechiel (Ezechiel : - ) Cina cea mare a lui Dumnezeu pentru vulturi este un analog dezgustător al sărbătorii care începe în Împărăția lui Dumnezeu (Isaia : ) și este descrisă aici ca cină de nuntă a Mielului - Fiara și slujitorii lui s-au adunat să lupte împotriva Celui care ședea pe cal și împotriva oștirii Sale Cei adunați corespund conceptului de Armaghedon ( : ) Dar nu există o luptă reală! Oștile cerești privesc cum fiara și profetul mincinos sunt capturați; Hristos, cu sabia care iese din gura Lui, lovește pe toți aliații lor, iar diavolul este aruncat în iad Aceasta este scena judecății, care este produsă de puterea cuvântului lui Dumnezeu Întreaga descriere este o imagine figurativă care îl înfățișează pe Hristos pe un cal cu mine Revelatie chom care iese din gura Lui și vulturi care devorează cadavrele Detaliile imaginii nu sunt atât de clare, dar domină evenimentul principal - victoria lui Hristos asupra celor care I s-au împotrivit, completă și definitivă Antihrist și proorocul mincinos sunt aruncați în iazul de foc, care arde cu pucioasă Acest lac de foc este imaginea comună a iadului, Gheena în greacă, care la rândul său este o transliterare a cuvântului ebraic Ge-hinnom, "valea lui Hinom", unde evreii din vremea lui Ieremia ardeau jertfe umane (vezi: Ieremia ) : ) În literatura apocaliptică, ambele aceste expresii sunt alegorice, prima reprezintă dezvoltarea conceptului de lumea interlopă și ambele indică inevitabilitatea judecății lui Dumnezeu asupra celor care persistă în răzvrătirea lor împotriva lui Dumnezeu : - Uciderea balaurului Descrierea subjugării balaurului (Satana) continuă povestea răsturnării falsei treimi, care adună regii pământului pentru luptă în acea zi mare a lui Dumnezeu Atotputernic ( : ) Aceste fragmente formează un întreg După judecata antihrist și a profetului mincinos și a multor oameni care au fost înșelați de ei, ultimul dușman rămas este diavolul, care a inspirat răzvrătirea împotriva lui Dumnezeu Nu a fost nevoie de o luptă încăpățânată pentru a-l trata: un înger l-a luat pe Satana și l-a legat și l-a aruncat în prăpastie, l-a întemnițat și a pus pecete peste el Această acțiune dublu subliniază faptul că el a fost complet izolat de orice contact cu omenirea de pe pământ (cf Isaia : - ) După cum reiese limpede din text, aceasta s-a făcut pentru ca el să nu mai înșele neamurile până la sfârșitul timpului rânduit de Dumnezeu, adică o mie de ani, când va fi eliberat Eliberarea, ca și închisoarea, este pentru împlinirea voinței imuabile a lui Dumnezeu Notă Împărăția milenială a lui Hristos "Încătușarea" Satanei timp de o mie de ani coincide cu domnia de o mie de ani a lui Hristos ( : ), care a fost numită "mileniu" (din latinescul miile - o mie), iar doctrina mileniului este numită "chiliasm" (din grecescul chilias - o mie) Restrângerea împărăției lui Mesia la o perioadă de o mie de ani nu este notă în Vechiul Testament, ci împărăția, care condus de Mesia, este de obicei reprezentat ca împărăția acestei lumi, al cărei centru este situat în Ierusalim În Is : - și : - vorbesc despre crearea unui cer nou și a unui pământ nou, dar împărăția lui Dumnezeu este descrisă în întregime în limbajul ideilor acestei lumi (Ierusalim jubilant, longevitate umană, condiții stabile) în case și câmpuri, copilărie fericită, animale liniștite) Unii scriitori de scrieri apocaliptice subliniază această idee a unei noi creații; astfel a devenit obișnuit printre evrei să facă distincția între împărăția lui Mesia în această lume și împărăția lui Dumnezeu în lumea nouă (deși nu fără Mesia) Printre rabini, a existat o mare varietate de opinii cu privire la durata regatului mesianic S-a sugerat că va acoperi ultimii patruzeci de ani (în funcție de anii petrecuți de Israel în pustie), sau de ani (timpul petrecut de Israel în Egipt) sau de ani (de la creație până în prezent) Conform altor presupuneri, ar trebui să dureze de zile (Isaia : se referă la "ziua" răzbunării și "anul" mântuirii) sau de ani (Ps : - că pentru Dumnezeu o mie de ani ca unul singur) zi) Astfel de noțiuni sunt aproape de a vedea istoria ca pe o repetare a săptămânii creației: deoarece cele șase zile ale creației au fost urmate de Sabatul odihnei lui Dumnezeu, astfel cele șase zile ale istoriei umane se pot încheia cu Sabatul istoriei - împărăția Mesia, urmată de o a opta zi nesfârșită, veșnicia Acest punct de vedere este prezentat în capitolul al Epistolei lui Barnaba (autor creștin, contemporan al Apocalipsei) Pentru Ioan, "o mie de ani" se referă probabil la natura împărăției lui Hristos, și nu la durata ei, adică mărturisește natura sa ca Sabatul istoriei omenirii Această expresie servește ca o legătură cu învățătura iudaică despre împărăție ca odihnă de Sabat pe care o așteaptă poporul lui Dumnezeu (Evr ) Fără îndoială, Ioan ar putea confirma această interpretare cu pasaje paralele ale Scripturii: Ezech - , unde renașterea națională a lui Israel sub Mesia, noul David (cap - ), este înlocuită cu răzvrătirea lui Gog (cap - ) și promisiunea unui nou Ierusalim cu un nou templu (cap - ) Rugăciunea pe care Isus a predat-o pe a Sa Noul comentariu biblic ucenicilor, poate fi de un interes și mai mare în această privință ("Vie Împărăția Ta, fă-se voia Ta pe pământ, așa cum este în ceruri"; Mt : ); Ioan, fără îndoială, a cunoscut și Fericirile ("Fericiți cei săraci cu duhul, că a lor este Împărăția Cerurilor Fericiți cei blânzi, căci ei vor moșteni pământul"; Matei : , ) ) Concepția lui Ioan despre împărăția lui Hristos este comparabilă cu cea a lui Pavel ( Corinteni : - ) și indică apropierea pozițiilor din Biserica primară în această problemă Dar acestor tradiții ale Bisericii primare li se opun concepțiile unor lideri creștini care tind spre interpretări mai extravagante ale împărăției lui Hristos Astfel, Augustin a interpretat mileniul ca fiind perioada din viața Bisericii dintre prima și a doua venire a lui Hristos, iar aceasta a devenit învățătura oficială atât a Bisericii Catolice, cât și a bisericilor Reformei Un bun exemplu al acestei interpretări este comentariul lui Hendriksen despre Apocalipsa (More than Conquereors, IVP, ); el identifică sclavia Satanei ( : - ) cu izgonirea sa din cer ( : ), domnia de o mie de ani a Bisericii ( : - ) cu perioada mărturiei triumfătoare ( : - ) : - ); apariția armatei lui Gog și Magog ( : - ) odată cu persecuția Bisericii de către Antihrist ( : - ; : - ), înfrângerea ulterioară a acestor armate ( : ) cu Armaghedon ( : - ), iar judecata de apoi ( : - ) cu judecata mesianică ( : - ) Aceasta este o interpretare foarte curioasă a textului, dar se confruntă inevitabil cu dificultăți insolubile În : Satana este aruncat din ceruri (ceea ce înseamnă că nu mai poate acuza sfinții înaintea lui Dumnezeu) pe pământ, unde războiul său împotriva Bisericii devine mai furioasă, pentru că are puțin timp; în : - este aruncat de pe pământ în iad, ca să nu mai amăgească neamurile Judecata din : - este echivalată cu judecata mesianică din timpul sfârșitului, în afară de tot ceea ce se va întâmpla la a doua venire a lui Hristos ( : - ); în același timp, ultima judecată descrisă în : - se aplică întregii rase umane Victoria asupra forțelor rele este descrisă în : - : , iar aceasta se va întâmpla la venirea lui Hristos în slavă, după care miile Lui regatul de vară Dacă adăugăm imposibilitatea reconcilierii profeției lui Ioan, ca și a altor profeți, despre venirea în curând a Domnului ( : ; : ) cu ideea că mileniul trebuie să vină înainte de aceasta, "inconsecvențele" ale acest model de interpretare devine evident Ioan știe bine că Împărăția lui Dumnezeu a fost întemeiată prin misiunea răscumpărătoare a lui Hristos (cap ; : - ); Împărăția pe care Domnul o va stabili la a doua Sa venire va fi biruința celei pe care El a stabilit-o prin lucrarea Sa pe pământ și, prin urmare, "revelația" a tot ceea ce a fost în această lume de la sărbătoarea Paștilor De ce a permis Dumnezeu să fie eliberat Satana la sfârșitul celor o mie de ani? Ioan ar fi putut să răspundă cu aceste cuvinte: "Este scris" (adică, așa spune Biblia) Atacul lui Gog asupra Israelului (Ezechiel - ) are loc după ce Dumnezeu și-a înviat poporul pentru a trăi în împărăția Sa În Gen - multe simboluri ale cetăţii lui Dumnezeu, folosite în Apocalipsa; Meditând la aceste capitole, Ioan ar fi putut ajunge la concluzia că Satanei i s-a permis să intre în Grădina Edenului pentru a expune esența inimilor umane Aceasta înseamnă că i se va permite să facă același lucru în noul paradis și astfel tot ceea ce este ostil lui Dumnezeu va fi descoperit și distrus înainte de începutul stăpânirii Sale absolute Ca și alți scriitori de scrieri apocaliptice, Ioan și-a dat seama fără îndoială că plinătatea împărăției lui Dumnezeu nu putea fi atinsă în limitele limitate ale acestei lumi, nici măcar într-un paradis restaurat; scopul creației nu poate fi realizat decât printr-o înviere ca cea a lui Hristos : - Mileniu Împărăția lui Hristos este descrisă extrem de pe scurt; nu se spune un cuvant despre conditiile de viata din aceste mii de ani, se spune pur si simplu despre cei care vor domni acolo Există motive să credem, totuși, că descrierea detaliată a orașului lui Dumnezeu din : - : se aplică în mod egal mileniului și eternității viitoare : - proslăvește căsătoria Mielului la a doua venire a lui Hristos; în : mireasa este reprezentată ca cetatea sfântă a Ierusalimului Revelatie Oastea lui Gog a înconjurat tabăra sfinților și cetatea iubită ( : ), care ar trebui să fie cetatea lui Dumnezeu, noul Ierusalim în lume Cei mântuiți vor umbla în lumina acestei cetăți și vor aduce slava lor în ea; dar nimic necurat nu va intra pe porțile lui ( : - ), iar frunzele pomului vieții vor sluji la vindecarea neamurilor ( : ) Asemenea afirmații sunt chiar mai potrivite pentru un oraș pământesc decât pentru un oraș din noua creație Nu există niciun rând în : - : care să nu poată fi atribuit împărăției acestei lumi Și asta indică faptul că vorbim atât despre viața din perioada istorică, cât și din eternitate Cine sunt cei care stau pe tronuri? Răspunsul la această întrebare este dat de Daniel ( : - , ): "poporul sfinților Celui Prea Înalt", care este de acord cu Apoc : - și : Dintre acești "sfinți", Ioan îi evidențiază în special pe martirii și martorii lui Hristos pentru a inspira curaj tuturor celor care urmează să meargă pe calea martiriului Ceilalți morți n-au trăit; aceasta, fără îndoială, se referă la cei care au murit fără Hristos; Ioan nu neagă regenerarea Bisericii la venirea lui Hristos (vezi comentariul la v ; cf comentariul la : - ; Corinteni : - ; Tes : ) Fericirea a cincea vorbește despre binecuvântarea celor care se împărtășesc la prima înviere: peste ei moartea a doua nu are putere (cf v și comentariul la : ) Ei vor deveni preoți ai lui Dumnezeu și ai lui Hristos și vor domni cu El, iar domnia lor va fi o slujire pentru Dumnezeu și omenire : - Ultima răzvrătire a forțelor rele După cum sa spus mai sus, Ioan folosește aici profeția lui Ezechiel despre ocuparea pământului lui Israel de către hoardele lui Gog și Magog după stabilirea împărăției mesianice În timp ce se afla în Ezek "Gog din țara lui Magog" vine de la miazănoapte spre țara sfântă, în viziunea lui Ioan, Gog și Magog au ieșit în lățimea pământului ( ) și au înconjurat cetatea pe care o iubește Dumnezeu, cetatea care se întinde în lungime și în lățime și, de asemenea, în înălțime cu de mile ( km) ( : ) Acest eveniment, ca și Armaghedonul, este simbolic și reprezintă o încercare de a răsturna puterea lui Hristos în lume - Cei care au căutat să-i distrugă pe alții vor fi ei înșiși distruși, iar diavolul va fi aruncat în lac ro de foc, ca să nu mai aducă niciodată durere omenirii : - Judecata de apoi Dacă cerul și pământul care dispar înaintea feței lui Dumnezeu vestesc apariția unui cer nou și a unui pământ nou (cf Pet : - ), atunci viziunea marelui tron alb, pe care oamenii îl puteau vedea cu propriile lor ochii, este cu adevărat un spectacol demn de venerare Dar această scenă, aparent, este pur simbolică, menită să sporească impresia măreției a ceea ce se întâmplă, pentru că aceasta este ultima teofanie maiestuoasă, epifania, de care orice făptură ar vrea să se ascundă, dar fără succes (cf : ) : - ) Ioan i-a văzut pe cei morți, mici și mari, stând înaintea lui Dumnezeu, adică toată omenirea, în fața judecății A fost eliberată Biserica de la ea? Pasajul : - sugerează că așa a fost, dar în acest caz judecata credincioșilor ar fi trebuit să aibă loc mai devreme (cf : : ; Cor : ), dar Ioan nu spune nimic despre aceasta Acest pasaj mărturisește imuabilitatea judecății universale, atât asupra sfinților, cât și asupra păcătoșilor, și mai este mult timp până la finalizarea ei! Curtea se bazează pe două principii: în primul rând, oamenii vor fi judecați după faptele [lor] și în al doilea rând, după ceea ce este scris în cărți Acesta din urmă este luat de la Dan : și reflectă atât procesul judiciar obișnuit, cât și obiceiul regilor perși de a consemna în detaliu toate evenimentele care au loc în provinciile lor Este important de menționat că aceste două criterii formează baza mărturiei și vor fi revelate în cartea vieții - Atât moartea, cât și iadul reflectă faptul morții și condițiile de după moarte Ambele sunt aruncate în lacul de foc, ceea ce dă o imagine absolut clară a viitorului În acest lac, cei care nu au fost înscriși în cartea vieții își vor găsi destinul final Acest lac provine din lumea interlopă, scaunul fiarei, dușmanul lui Dumnezeu, sălașul spiritelor rele și pedeapsa îngerilor căzuți Se opune orașului lui Dumnezeu Ioan folosește un simbolism pentru a descrie viața în afara orașului ( : ) și unul foarte diferit pentru a descrie viața în oraș ( : - ) Ea începe în legătură cu noua creație, lucrarea lui Dumnezeu în Hristos; putem fi siguri că harul și adevărul (Ioan : ) Noul comentariu biblic ei vor fi într-adevăr uniți în judecăți, așa cum au fost uniți pe crucea lui Hristos : - Noua creație Revelația lucrărilor lui Dumnezeu în numele omenirii atinge punctul culminant în acest pasaj: v - descrie noua creație când Dumnezeu și poporul Său vor fi în strânsă unire; în art - confirmă adevărul acestei descrieri și dezvăluie sensul ei Scopul său este de a întări credința, speranța și hotărârea Bisericii în încercarea sa finală Despre crearea unui cer nou și a unui pământ nou se vorbește în Is : și : (cf Matei : ; Marcu : ; Petru : ) Profesorii evrei au interpretat Is - Unii credeau că Dumnezeu va reînnoi creația pentru împărăția Sa, alții că o va înlocui cu una complet nouă Viziunea lui Ioan conține ambele interpretări; faptul că : descrie o teofanie, adică o imagine plină de culoare a răspunsului creației la judecata viitoare a lui Dumnezeu, poate mărturisi mai degrabă în favoarea primului punct de vedere În orice caz, expresia mării nu mai este asociată mai puțin cu apele decât cu răutatea: diavolul, Antihrist și împărăția lui Antihrist sunt toate înfățișate ca monștri marini; nimic din toate acestea nu-și va găsi locul în noua ordine Imaginea orașului sfânt de aici și din : - : este împărțită în două imagini: orașul-mireasă în sensul vieții în Împărăția lui Dumnezeu și orașul unirii frățești a celor răscumpărați cu Dumnezeu Această ultimă trăsătură apare ca prima și cea mai mare binecuvântare a împărăției veșnice Termenul locuiește provine din cuvântul grecesc pentru "cort sau cort" și astfel ne face referire retrospectivă la timpul cortului din pustie, sanctuarul care era însoțit de un stâlp de foc și un nor, simbolizând prezența și apariția lui slava Domnului Același limbaj asociativ este folosit și în Ioan : ; în noua creație tot ceea ce înseamnă numele Emmanuel ("Dumnezeu cu noi") se împlinește pentru totdeauna miercuri: : ; Este : Expresia "Iată, fac toate lucrurile noi se referă la lucrarea lui Dumnezeu în legătură cu noua creație, dar începutul tuturor acestor lucruri se întoarce la învierea lui Hristos și la experiența tuturor credincioșilor din timpul prezent ( Corinteni : ) Se face ecoul exclamației lui Hristos pe cruce (Ioan : ); era glasul care venea de la tron ( : ) Dumnezeu este Alfa și Omega, caracterul Său ne garantează adevărul revelației Sale Promisiunea suplimentară este asociată cu Is : (comparați și : ; Ioan : - ) Ultima făgăduinţă este dată creştinului biruitor: binecuvântarea cetăţii sfinte pentru moştenirea lui Spre deosebire de cei care biruiesc, toate celelalte categorii de oameni nu primesc aceasta mostenire Cei înfricoșați sunt cei care nu L-au acceptat sau l-au respins pe Hristos și s-au închinat lui Antihrist Toate celelalte caracteristici indică în general necredincioși ale căror vieți demonstrează o respingere a lui Dumnezeu : - : Cetatea lui Dumnezeu În ceea ce privește sugestia că acest fragment descrie orașul lui Dumnezeu, asociat cu împărăția milenială a lui Hristos și noua creație, vezi nota la cap "Regatul Mileniului" Imaginea miresei a fost prezisă la : - Aici mireasa servește ca metaforă a orașului; o transformare similară a imaginii are loc în Is : - și : Limbajul acestui verset este atât de asemănător cu Ezek : ca să ne putem asuma premeditare; orașul coboară din cer pe muntele pe care stătea Cerul coboară pe pământ în Împărăția lui Dumnezeu! Înfățișarea orașului este comparabilă cu frumusețea unui iasp (* aparent, un diamant), iar slava ei este comparabilă cu slava Creatorului (vezi: : ) - Are un zid mare și înalt; ascuns aici este dublu scop - de a proteja orașul de cei care nu pot intra în el ( : ; : - ) și de a asigura pentru totdeauna siguranța celor dinăuntru Pe fiecare dintre cele douăsprezece porți ale ei sunt scrise numele celor douăsprezece seminții ale copiilor lui Israel, iar pe cele douăsprezece baze numele celor doisprezece apostoli ai Mielului Aceasta semnifică unitatea vechiului și noului testament; împreună formează Israelul lui Dumnezeu, care unește toate neamurile în Hristos Cele douăsprezece fundații ale zidului orașului nu sunt probabil verticale, ci sunt un lanț continuu, dispus în trepte în jurul orașului; și sunt despărțiți de douăsprezece porți Revelatie Cei doisprezece apostoli corespund celor douăsprezece triburi din v ; ca și acestea din urmă, ele semnifică un tot colectiv și nu sunt o listă de nume Prin urmare, nu este necesar să ne întrebăm dacă numele lui Pavel este inclus în numărul lor și, dacă da, al cui nume este exclus; întrebarea pur și simplu nu se pune Orașul este situat într-un patrulater, dar întrucât lățimea, lungimea și înălțimea lui sunt aceleași, are forma unui cub O astfel de structură de formă cubică ne este cunoscută din Vechiul Testament - aceasta este sfântul sfintelor din templu ( Regi : ); în acest caz, forma cubului înseamnă că întregul oraș este un sanctuar și sfințenia altarului antic este inerentă acestuia Douăsprezece mii de stadii reprezintă aproximativ de mile Traducerea în măsuri liniare moderne ne lipsește imediat de posibilitatea de a vedea aici simbolismul, adică multiplicitatea numărului Ioan, poate, a vrut să spună că orașul lui Dumnezeu se întinde de la cer la pământ, conectând totul într-un singur întreg Și a măsurat peretele lui la o sută patruzeci și patru de coți ( picioare), probabil înălțimea, și nu grosimea; iar din nou rezultatul este un multiplu de În acest context, nu este necesar să se sublinieze diferența dintre dimensiunea orașului și zidurile sale; acesta din urmă este suficient de mare pentru a-și îndeplini scopul! - În limbaj simbolic, Ioan continuă să descrie materialul din care este construit orașul El a spus deja că lumina din cetate era ca o piatră prețioasă, iaspul, slava lui Dumnezeu ( ); el declară că zidul orașului este construit în întregime din jasp Aurul curat se poate referi la sanctuarul din templul lui Solomon, care era în întregime acoperit cu aur ( Regi : - ), sau se referă la gândul exprimat în v : Lista pietrelor prețioase care împodobesc bazele este impresionantă În ciuda unor incertitudini asociate cu traducerea, este cel mai probabil ca acestea să fie aceleași pietre ca pe pieptarul marelui preot, pe care erau scrise numele celor douăsprezece seminții (Ex : - ) Philo și Josephus atrag atenția asupra faptului că aceste pietre corespund și celor douăsprezece semne ale zodiacului Dacă luăm ca bază vechea corelație a prețiosului pietre și semne ale zodiacului, atunci lista lui Ioan reprezintă nu trecerea directă, ci inversă a soarelui prin cele douăsprezece semne ale zodiacului! Poate că a vrut să separe orașul sfânt de noțiunile păgâne despre oraș ca oraș al zeilor din rai; sau, dimpotrivă, acest curs invers al soarelui este o realitate, iar Ioan a arătat că realitatea la care au visat păgânii a fost revelată prin descoperirea lui Dumnezeu în Hristos (pe pietrele de la bază erau scrise numele apostolilor) al Mielului - martorii Lui!) - Într-o cetate construită după modelul Sfântului Sfintelor, nu este nevoie de templu', este sfânt, iar Dumnezeu este slăvit pretutindeni (cf Ioan , - ) Artă evocă asocieri clare cu Is : - Nu este vorba despre faptul că soarele sau luna au încetat să mai existe ca corpuri cerești, ci că strălucirea lor a fost eclipsată de gloria transcendentă a lui Dumnezeu Însuși - În aceste versete, în esență, gândul exprimat în Isa : - , cu singura diferență că în Isaia toate neamurile se vor pleca înaintea iudeilor, aducându-le tot felul de daruri, dar aici neamurile vor aduce slavă și cinste lui Dumnezeu și Mielului, și astfel cele spuse în : se va împlini Limbajul întregului pasaj este deosebit de potrivit pentru a descrie împărăția milenială a lui Hristos, dar poate fi aplicat într-un sens mai puțin direct împărăției lui Dumnezeu în noua creație : - Această concluzie în viziunea despre cetatea lui Dumnezeu are o legătură clară cu descrierea paradisului din Eden (Geneza - ) Tronul lui Dumnezeu și al Mielului este fântâna din care izvorăște râul vieții (cf : ; : ; : ) Era un râu în Grădina Edenului (Gen : ) În viziunea lui Ezechiel, râul curge din templu (Ezechiel : ; vezi aplicarea acestui pasaj la Isus în Ioan : - ) Pomul vieții (nu din Geneza : ; : , ci din Ezechiel : și urm ) este văzut ca o imagine colectivă Asemenea apei vieții, despre puterea vindecătoare a frunzelor acestui copac se vorbește în sens spiritual Probabil, despre puterea lor de a vindeca rănile primite în timpul marilor încercări s-a vorbit anterior Și nu va mai fi blestemat este un citat din Zah : și în contrast cu blestemele pronunțate în primul paradis (Geneza : - ) În noul Ierusalim, adevărata putere a acestui blestem este completă Noul comentariu biblic a depasi Iată sensul vieții omenirii răscumpărate: Și ei vor vedea fața Lui O astfel de viziune implică transformarea credincioșilor în asemănarea Lui ( Cor : ; Ioan : ) Numele Lui va fi pe frunțile lor (vezi comentariul la : și : ) Și ei vor domni în vecii vecilor este o versiune extinsă a : și împlinirea finală a promisiunii date în : (rețineți că în : expresia Și va domni în vecii vecilor implică o împărăție milenară și a domni în noua creație) : - Epilog Trei teme ale Apocalipsei găsesc expresie în acest pasaj final: autenticitatea viziunilor prezentate ( , , , , ); imuabilitatea venirii lui Hristos ( : , - : ) și necesitatea sfințeniei în vederea inevitabilității împlinirii planului lui Dumnezeu ( - ) Este dificil de determinat cine aparține exact anumitor afirmații În art : - , se pare că sunt date cuvintele lui Hristos; în art , , , - cuvintele îngerilor; în art Hristos vorbește printr-un înger; Artă : , - : sunt comentariile lui Ioan Există diferite opțiuni, dar în general, mici schimbări în esență, deoarece în cele din urmă acestea sunt toate cuvintele lui Hristos, al cărui mesager este un înger ( ) și ale cărui cuvinte Ioan le consemnează ca profet ( ) - În lumina art , pasajele : și : , cuvintele care sunt adevărate și adevărate se aplică nu numai subiectului anterior, ci întregii cărți în ansamblu Ele se referă la evenimente care sunt destinate să aibă loc în curând, pentru că Domnul vine în curând (cf și v ) Ioan - nu include acest pasaj, deoarece unii dintre cititorii săi se închină la îngeri Acest tip de practică a avut loc în rândul evreilor și poate chiar printre creștini (Col : ) Reacția lui John este destul de firească, iar povestea lui nu necesită nicio interpretare specială, cu excepția faptului că acest incident a avut loc și prezintă un oarecare interes Accentul nu se pune pe caracterul polemic al situației, ci este pe corectarea exaltarii excesive a tuturor instrumentelor revelației îngeri, despre Stâncile și alți creștini sunt la același nivel în fața lui Dumnezeu Să nu pecetluiți porunca opusă celei date în Dan : ; : , și în apocalipsele evreiești în general Dacă ei profețeau despre un timp îndepărtat, atunci mesajul lui Ioan era extrem de relevant Această vorbă este plină de ironie Daniel a spus (Dan : ) că în zilele din urmă mulţi vor fi curăţiţi trecând prin încercări, dar cei răi vor continua să acţioneze în modul vechi; cu alte cuvinte, în ultima încercare, oamenii își vor arăta adevărata natură, își vor da jos măștile și își vor lua locul în rândurile susținătorilor sau oponenților lui Dumnezeu Această învățătură este repetată în mod repetat în Apocalipsa ( : - ; : - ; : - : etc ) Aici își găsește forma finală Întrucât timpul este aproape, cel care este înclinat spre fapte rele va continua să le facă; iar el va primi în curând o pedeapsă corespunzătoare Să se păzească drepții și sfinții, căci Domnul va veni curând să-i izbăvească A concluziona din această învățătură că soarta unei persoane este predeterminată înseamnă a merge împotriva învățăturii generale a cărții (de exemplu, : - ; : ; : - ; : ) miercuri: : ; Este : ; Roma : Vezi nota la : Ultima dintre cele șapte Fericiri din Apocalipsa Cei care își spală hainele vor fi eliberați de păcatele lor prin Mântuitorul răstignit și înviat și, prin aceasta, vor câștiga dreptul la pomul vieții și vor putea intra în oraș (cf Geneza : - ) Acest verset este aproape identic cu : , dar soarta celor despre care vorbește este diferită Soarta lor comună în realitate este privarea de dreptul de a fi locuitori ai orașului lui Dumnezeu Folosirea de către John a unor imagini atât de diverse demonstrează flexibilitatea extraordinară a simbolismului său Isus, ca rădăcină și descendență a lui David, este realizarea Is : Ca o stea strălucitoare și matinală, Isus împlinește profeția lui Balaam în Numeri : Duhul, care este deosebit de activ în profeți ( : ), adună Biserica, chemându-L pe Domnul să vină în conformitate cu propria Sa făgăduință ( ; cf v ) Oricine aude cuvintele profeției acestei cărți, așa cum este citită în biserică, este chemat să spună: Vino! Ka Revelatie Păcătosul care se schimbă este chemat să vină și să ia apa vieții în mod liber și să fie gata să-L salute pe Domnul când El va veni - Ioan își încheie mărturia cu cuvinte dure, care, totuși, erau obișnuite pentru scriitorii antici care căutau să-și protejeze lucrările de distorsiuni și inserții adăugând astfel de avertismente formidabile Aceeași îngrijorare apare și în Deut : Așa-numita formulă de canonizare - "nu adăugați sau luați" - poate fi urmărită cu secole în urmă, până în î Hr e în Egipt În loc de blestemul obișnuit, Ioan avertizează asupra judecății și pierderea oportunității de a intra în Împărăția lui Dumnezeu Răspunsul lui Ioan la ultima făgăduință a Apocalipsei corespunde cuvântului aramaic Maranatha, "Vino, Doamne" (vezi: Cor : ) Această promisiune în sine este punctul culminant al tuturor promisiunilor; iar răspunsul este suma totală a tuturor speranțelor vii Această binecuvântare ne reamintește că Apocalipsa este o scrisoare, un mesaj pentru fiecare dintre noi și că lecțiile ei trebuie luate individual Numai harul Domnului nostru Isus Hristos va permite ca toate promisiunile revelate în această carte să se împlinească Ea ne face să deschidem și ne cheamă să-i spunem Amin George R Beasley-Murray Cuprins Cuvânt înainte Explicaţii Autorii articolelor Lista abrevierilor Transliterare CITIREA EVANGHELIEI EVANGHELIA DUPA MATEI EVANGHELIA LUI MARC EVANGHELIA LUI LUCA EVANGHELIA LUI IOAN FAPTELE SFINTILOR APOSTOLI CITIREA MESAJELOR POSTUL LUI IACOB PRIMUL PENTRU AL DOILEA PETRU PRIMUL IOAN Epistola A DOUA ŞI A TREIA LUI IOAN EPISTOLA LUI IUDEA ROMANI Corinteni Epistola a -a către Corinteni GALAȚI EFEZIENI FILIPIENI COLOSIENI Tesaloniceni TESALONICENII MESAJE PASTORALE TIMOTEI TIMOTEI AL DOILEA Epistola către Tit MESAJUL CĂTRE PHILIMON EPISTA CĂTRE EVREI REVELAȚIA Cartea a fost publicată în limba engleză de Inter-Varsity Press, care este o divizie a Societății Internaționale a Studenților Creștini (IFES), care reunește grupuri de studenți credincioși din peste o sută de țări din întreaga lume NOUL COMENTARIU BIBLIC În trei părți Partea NOUL TESTAMENT Redactor-șef R Orohovatskaya Editori T T Bolotina, L A Kadobnova, S V Orlova Designer de serie S F Kontorovich Designer grafic O N Zvereva Redactor artistic și tehnic O N Lyapunova Corectori L N Kazyrova, O E Yudina, T I Ivanova Verificări computerizate de A B Kodak, S V Polishchuk, A R Nosach LP Nr din Semnat spre publicare la Format x '/І Hartie offset Căști "Newton" Imprimare offset Conv cuptor l Tiraj de exemplare Ordinul nr Organizația religioasă locală a creștinilor evanghelici "CENTRUL CRESȚIN "MIRT" , Rusia, Sankt Petersburg, PO Box Tel ( ) - - Telefon/fax ( ) - - E-mail:ofiîce@mirt ru http://www mirt ru Tipărit din folii transparente gata făcute la Imprimeria Academică "Nauka" RAS , Sankt Petersburg, linia , ZIARUL EVANGHELIEI Abonament la ziare ♦ Dacă cauți răspunsuri la întrebările stringente ale vieții creștine; ♦ dacă vrei mâncare bună pentru mintea și inima ta; ♦ dacă vă place să citiți literatură creștină; ♦ dacă doriți să primiți informații despre publicații noi; ♦ dacă vrei să știi despre ce scrie presa creștină; ♦ dacă vrei să-i cunoști pe cei care și-au pus amprenta în istoria Bisericii și a societății; ♦ dacă vrei doar să citești un ziar creștin serios, pentru care nu există subiecte închise și care publică o varietate de opinii pe diverse probleme, atunci trebuie să te abonezi la ziarul evanghelic "Myrtle"!!! Scrieți-ne și vă vom trimite gratuit un număr din ziarul nostru cu condiții de abonament ATENŢIE! Toți abonații de ziare care locuiesc în Rusia au posibilitatea de a comanda cărți de la Editura Mirt cu o reducere de % Adresa noastră: Ziarul Mirt, PO Box , St Petersburg, , Rusia Tel ( ) - - Telefon/Fax ( ) - - E-mail e-mail: news@mirt ru Internet: http://www mirt ru MMM mmmmmmmmmmmmmmmmmmmm New Biolei Com- monta g-iii a pus materialul celui de-al doilea revizuit Rezultat-' ars ty ?'ress) 'sugerat o - se numeste mentarul "nou" deoarece a fost compilat ținând cont de cele mai recente tendințe de la-la | іty, care, deși ești într-un fel, aruncă lumină asupra o bleisk e Mbytrya^I o' imntarni urmeaza in acea ■ > ordine in care biblica * diaі^а:emch i, chtnologicalsknk- tables sp skami "Caseta - I-T - TEOLOGIE) CHARLES TAYLOR Vârsta seculară "Aceasta este una dintre cele mai importante cărți pe care cineva le-a scris vreodată în viața mea Îl admir pe Taylor de multă vreme Totuși, cred că această carte a lui este o adevărată descoperire, este o lucrare de o importanță extremă, pentru că a reușit să dea o nouă formă dezbaterii despre secularism Taylor se concentrează pe "condițiile experienței și căutării spiritualului" care fac posibil să vorbim despre epoca noastră ca despre o "epocă seculară" Este greu să găsești o carte în acest domeniu atât de puțin polemică, atât de generoasă în înțelegerea tuturor punctelor de vedere posibile, inclusiv a celor mai îndepărtate de ale lui Taylor și atât de puțin preocupată să demonstreze că orice parte a acestui proces multiplu de schimbare este mai virtuoasă decât oricare altul" Robert N Bella, autorul cărții Religion in Human Evolution, Distinguished Professor of Sociology, University of California, Berkeley "Charles Taylor a mai scris despre secularism Dar nimic nu sugera că ne va oferi ceva atât de minunat ca această carte El a urmărit un dublu scop în ea: să ofere o imagine de ansamblu istorică asupra secularizării ordinii culturale și sociale occidentale și să definească ce înseamnă a fi secular și a trăi într-o societate seculară Niciun rezumat nu poate transmite capacitatea extraordinară a lui Taylor de a adăuga un detaliu la altul, astfel încât să creeze o imagine izbitor de cuprinzătoare Cartea lui Taylor este cea mai semnificativă și extrem de originală contribuție la discuția despre secularizare, care a avut loc de mult timp secolul trecut Nu există o singură carte care să se aseamănă cu aceasta Ea este cea mai importantă dintre toate " Alasdair McIntyre, autorul cărții After Virtue, Distinguished Professor of Philosophy la Universitatea Notre Dame "Aceasta nu este doar însumarea muncii incredibil de impresionante de-a lungul vieții a lui Charles Taylor, ci suma totală a tot ceea ce a fost discutat și documentat în diferite domenii ale științei preocupate de apariția secularismului și de sensul eului individual în relație cu " comunitate" Povestea lui Taylor se construiește încet, clar și atent, pas cu pas, convingând cititorul cu o relatare clară și concisă a călătoriei până în prezent Rezultatul este o carte care este iluminatoare în sine și una dintre puținele lecturi obligatorii selectate acum dacă vă gândiți la dimensiunea socială și intelectuală a relației occidentale cu "lume" Teologii ar trebui să o citească De asemenea, biologii, geneticienii și asociații lor ar trebui să o citească pentru a înțelege complexitatea extremă a dezbaterii despre natura religiei și ceea ce trebuie să știe înainte de a spune lumii despre descoperirile lor David Martin, autorul cărții On Secularization, Distinguished Professor of Sociology la London School of Economics O epocă seculară CHARLES TAYLOR The Belknap Press de la Harvard University Press Cambridge, Massachusetts și Londra, Anglia • filozofie ȘI TEOLOGIE Charles Taylor Vârsta seculară Editura BBI M O S K V g \ BBK UDC / T Traducere: Alexey Vasiliev (introducere, cap - ), Leonid Kolker (cap - , epilog), Andrey Lukyanov (cap - ) editat de Alexei Bodrov Editor științific: Alexey Bodrov Consultant: Katya Tolstaya Această traducere a cărții A Secular Age a lui Charles Taylor este publicată cu permisiunea Haruard University Press Taylor Charles Epoca seculară / Per din engleza (Seria "Filosofie și Teologie") - M : BBI, - хіѵ + p ISBN - - - - În această carte de reper pentru vremurile noastre, Charles Taylor ridică întrebarea ce se întâmplă exact atunci când o societate în care este aproape imposibil să nu crezi în Dumnezeu se transformă într-una în care credința, chiar și pentru cei mai fideli credincioși, este doar una dintre cele umane posibilităţi împreună cu altele Taylor, unul dintre cei mai perspicaci gânditori din domeniu, ne oferă o perspectivă istorică El explorează dezvoltarea acelor aspecte ale modernității în "creștinismul occidental" pe care le numim laic Ceea ce descrie el nu este o singură transformare continuă, ci o serie de noi direcții în care vechile forme de viață religioasă s-au dizolvat sau s-au destabilizat și s-au creat altele noi în locul lor Ce înseamnă aceasta pentru lume, inclusiv noile forme de viață religioasă colectivă pe care le îmbrățișează, cu tendința lor de mobilizare în masă care generează violență, este ceea ce Charles Taylor încearcă să înțeleagă în cartea sa, care este pe cât de actuală, pe atât de atemporală Aspect Coperta Tatyana Durnova Anton Bizyaev Una dintre compozițiile cu roșu, galben și albastru de Piet Mondrian a fost folosită în designul copertei Toate drepturile rezervate Nicio parte a acestei cărți nu poate fi reprodusă sub nicio formă, inclusiv postarea pe Internet, fără permisiunea scrisă a deținătorilor drepturilor de autor Copyright (c) Charles Taylor (c) Institutul Teologic Biblic din St Apostol Andrei, Sf Ierusalimskaya, , Moscova, standrews@stanrews ru, www standrews ru Conţinut DE LA EDITOR VII Prefață la ediția rusă хі Cuvânt înainte xiii Introducere Partea I: Munca reformei Bastioanele Credinței Apariția unei societăți disciplinare Marea eliberare Imaginarul social modern Spectrul idealismului Partea a II-a: Punct de cotitură Deism providențial Ordine impersonală Partea a III-a: Noul efect de stea Bolile modernităţii Abisul întunecat al timpului Universul în expansiune al necredinței Traiectorii secolului al XIX-lea Partea a IV-a: Narațiuni de secularizare Epoca a XII-a a mobilizării Vârsta autenticității ѵ VI Cuprins Religia de astăzi Structură imanentă Influențe opuse Dileme Dileme Perturbarea frontierelor modernităţii Apeluri Epilog: multe povești Indicator De la Editor Prezentarea lui Charles Taylor opus magnum unui cititor vorbitor de limbă rusă este aproape imposibilă Această lucrare fundamentală a provocat un număr imens de recenzii și răspunsuri atât în rândul specialiștilor - filozofi, sociologi, istorici, teologi, religioși - cât și în rândul cititorilor "neexperimentați", deși acum este foarte greu să găsești un nespecialist în domeniul secularizării Cartea lui Taylor se remarcă printre un număr mare de lucrări despre esența și istoria unui set complex de procese care au loc în lumea modernă (sau postmodernă), care se numește în mod obișnuit secularizare (sau desecularizare) Scopul cărții pare imens - mai bine de de ani de Reformă în diferite comunități europene și nord-americane, ceea ce se numește în mod obișnuit civilizația occidentală sau occidentală În același timp, autorul face referire la cea mai largă gamă de surse - de la lucrări istorice și filozofice la numeroși poeți, care în felul lor ar putea reflecta foarte exact procesele care au loc în societate și sufletul unei persoane, membru al acestui societate Aproape toate recenziile pe care mi s-a întâmplat să le citesc s-au ocupat de unul sau altul aspect al operei lui Taylor, rare dintre ele s-au ridicat la sfera largă a abordării propuse, mai ales că autorul evită construirea unei paradigme clare, insistând asupra complexității, ambiguității, multifuncționalității -stratificarea și natura multi-vectorală a proceselor în curs Și totuși, cititorul, inspirat de Introducerea autorului, care a depășit tentația de a folosi materialul unuia dintre capitolele lui Taylor sau una dintre culorile tabloului modernității pe care îl desenează pentru a-și confirma unele dintre propriile gânduri și care a venit la Epilog, va fi răsplătit cu posibilitatea unei noi perspective, a unei noi viziuni, s-ar părea lucruri familiare bine-cunoscute Lansarea acestei lucrări în alte limbi a fost invariabil însoțită de discuții științifice și publice intense, incluzând atât credincioși, cât și necredincioși, schimbând în același timp fundalul dezbaterii despre secularizare, despre viii viii Vârsta seculară rolul credinței și al neîncrederii în societatea modernă Autorul nu-și ascunde apartenența religioasă, dar în niciun caz nu se angajează în apologetică, dând cititorului libertate deplină pentru propriile concluzii și degajând în acest scop un spațiu larg pentru o muncă intelectuală independentă fructuoasă Charles Taylor scrie în prefața ediției ruse că nu a atins Rusia în cartea sa (deși, desigur, a folosit activ surse rusești) Cartea sa este dedicată civilizației occidentale Într-un sens larg, acest concept, desigur, include Rusia, iar multe dintre procesele luate în considerare în lumea occidentală sunt direct legate de procese similare din spațiul post-sovietic Dar multe caracteristici ale dezvoltării noastre sugerează alte linii de discuție Prin urmare, publicarea unei cărți semnificative a unui filozof occidental modern în limba rusă este deosebit de importantă pentru corectarea gândirii noastre - atât la nivelul specialiștilor, cât și la nivelul publicului larg O condiție indispensabilă aici este deschiderea intelectuală și culturală și onestitatea față de noi înșine Taylor remarcă: "Prin comparație învățăm cele mai multe lucruri, nu numai unul despre celălalt, ci și despre noi înșine Și tocmai în speranța de a declanșa reflecții similare, deja din punctul de vedere al unui context diferit, am scris cartea mea într-o perspectivă atât de restrânsă Sunt foarte bucuros că conversația poate depăși acum granițele stabilite și se poate dezvolta în continuare Și aștept cu nerăbdare reacția colegilor ruși la această carte " Unul dintre interpreții amabili ai lui Taylor a fost Robert Bellah ( - ), un proeminent sociolog american Taylor face referire frecventă la opera sa și și-a lăudat ultima lucrare, Religion in Human Evolution: From the Paleolithic to the Axial Age, publicată în și care va apărea de BBI în limba rusă Taylor se bazează foarte mult pe scrierile lui René Girard și Hans Urs von Balthasar, iar cărțile lor sunt disponibile și în limba rusă* Acest lucru, desigur, facilitează munca cititorului, iar faptul că lectura unei astfel de cărți este o muncă intelectuală serioasă este dincolo de orice îndoială În acest scop, acolo unde este posibil, am citat traduceri rusești ale surselor lui Taylor Pregătirea pentru publicarea acestei lucrări în limba rusă a necesitat mult efort și timp Adesea au existat probleme cu căutarea echivalentelor rusești ale termenilor autorului și uneori chiar neologisme Aici și "cultura unei noi stele", și "istoria scăderii", și "fragilare" (fragilizare), și adjectivul "modern" Faptul este că Taylor distinge între modem și contemporan, care sunt de obicei traduse printr-un singur cuvânt rus - modern Cu toate acestea, primul adjectiv al autorului Vezi, de exemplu, publicațiile BBI: René Girard, I See Satan Falling Like Lightning and His Same Things Hidden from the Creation of the World, și Hans Urs von Balthazar, The Glory of the Lord: A Theological Aesthetics, voi I - III (urmează) De la Editor ix se referă la epoca modernității într-un sens larg, iar al doilea - la modernitatea noastră Modemul apare foarte des în original și este dificil să îl înlocuiți întotdeauna cu expresiile "referitoare la epoca modernității" și altele Prin urmare, după lungi discuții, am decis, pentru claritatea și concizia textului, să traducem primul cuvânt ca modern, chiar dacă deseori sună neobișnuit pentru urechea rusă Sunt foarte recunoscător celor trei traducători minunați care și-au asumat o muncă aproape epuizantă; Katya Tolstaya, director al Universității Libere INclSECb din Amsterdam, cu care am discutat multe momente dificile de editare a traducerii, și Universitatea Liberă în sine pentru oportunitatea de a folosi toate resursele științifice și ospitalitatea Alexey Bodrov BBI, octombrie Prefață la ediția rusă Mă bucur că cartea Epoca seculară va fi publicată în limba rusă La prima vedere, acest lucru poate părea ciudat, deoarece se referă în mod clar la dezvoltarea secularismului doar în lumea creștină occidentală M-am concentrat intenționat doar pe această direcție, deoarece cred că diverse căi de modernizare, inclusiv cele care ar putea fi numite "secularizare" (separarea bisericii și a statului), au trăsături semnificative pentru diverse civilizații majore Acesta nu este un singur proces care, mai devreme sau mai târziu, are loc peste tot, așa cum credeau cândva oamenii de știință occidentali Pentru a înțelege acest fenomen global, trebuie să combinăm datele bazate pe rezultatele studiilor recente efectuate în contextele diferitelor culturi Cartea mea este o încercare de a oferi cititorilor informații legate de unul dintre aceste contexte - Atlanticul de Nord, care este adesea denumit "Vest" Încep cu ceea ce se numește în mod obișnuit "creștinismul occidental" Ar trebui considerată lumea ortodoxă răsăriteană ca un context cultural diferit, special? Cred că da: nu pentru toate scopurile, dar cu siguranță pentru a înțelege toate marile schimbări care au avut loc și continuă să aibă loc în viața religioasă Ritul latin și cel grecesc au format două civilizații creștine diferite numite "creștinătate" care au opinii teologice înrudite, dar distincte și, mai important, impulsuri diferite pentru reformă De aceea, sunt fericit că cititorii ruși vor putea să se familiarizeze cu munca mea și să își formeze propria opinie despre ceea ce aruncă lumină asupra a ceea ce se întâmplă în jurul lor și a ceea ce le este străin Datorită comparațiilor, învățăm cele mai multe lucruri nu numai unul despre celălalt, ci și despre noi înșine Și tocmai în speranța de a induce хі XII Epoca Seculară la reflecții similare, deja din punctul de vedere al unui context diferit, mi-am scris cartea într-o perspectivă atât de îngustă Sunt foarte bucuros că conversația poate depăși acum granițele stabilite și se poate dezvolta în continuare Și aștept cu nerăbdare reacția colegilor ruși la această carte Charles Taylor Fiica mea Greta cuvânt înainte Această carte provine din cursul Gifford Lectures Life in a Secular Age?, pe care l-am susținut la Edinburgh în primăvara anului De atunci, a trecut mult timp, iar volumul muncii mele a crescut semnificativ Prelegerile din au stat la baza Părților I-II ale acestei cărți, în timp ce Părțile V și V sunt dedicate problemelor pe care am vrut să le analizez atunci, dar nu aveam nici timpul și nici competența suficientă pentru a le analiza în mod adecvat (Sper că anii trecuți m-au ajutat să îmbunătățesc ceva în acest sens ) După , cartea nu numai că a crescut în dimensiune, dar a acoperit și o gamă mai largă de probleme Cu toate acestea, primul proces nu a fost niciodată capabil să țină pasul cu al doilea: problematica extinsă necesită mult mai multă muncă capitală decât cartea pe care o ofer acum cititorului Eu spun o poveste, o poveste a ceea ce noi numim "secularizarea" Occidentului post-medieval În același timp, încerc să îmi dau seama ce înseamnă cu adevărat acest proces, atât de des menționat, dar încă nu foarte clar Pentru a duce la bun sfârșit o astfel de sarcină, ar trebui să spun o poveste mai amplă și mai bogată în fapte, pentru care nu am nici timpul și nici cunoștințele necesare Prin urmare, rog cititorii care mi-au luat cartea în mână să nu vadă în ea o dezvoltare consecventă a unei singure intrigi cu o argumentare adecvată, ci mai degrabă o serie de eseuri interconectate care să pună lumină unele asupra altora, creând astfel contextul necesar pentru ei înţelegere Sper că direcția generală a gândurilor mele va deveni treptat clară pe parcursul acestei prezentări schiță și va sugera altora căile și mijloacele de dezvoltare, utilizare, îmbunătățire și transfer în alt material a ideilor prezentate aici Vreau să mulțumesc Comitetului de curs Edinburgh Gifford pentru impulsul inițial pe care l-au dat pentru a începe acest proiect Si eu sincer xiii xiv Vârsta seculară Sunt recunoscător Consiliului Canadian pentru Bursa Isaac Kilman pentru - , care mi-a permis să încep, și Consiliului de Cercetare Socială și Umană din Canada pentru că mi-a acordat Medalia de Aur în Vizitele la Viena Institut fur die Wissenschaften vom Menschen din și mi-au fost extrem de utile Wissenschaftskolleg zu Berlin mi-a acordat o bursă de cercetare pentru anul universitar - , ceea ce mi-a permis să finalizez acest proiect în cele mai bune condiții posibile, inclusiv discuții cu José Casanova și Hans Joas, care lucrau atunci la proiecte conexe În plus, trebuie să-mi exprim recunoștința față de membrii rețelei care s-a format în jurul Centrului de Studii Interculturale Unii dintre termenii cheie pe care i-am folosit în această carte au apărut în cursul conversațiilor noastre Am fost foarte ajutat la pregătirea cărții de Brian Smith, care a făcut sau a găsit un număr mare de traduceri și a întocmit și un index Aproape toate traducerile pentru care nu este indicată paternitatea sunt ale lui; doar în câteva cazuri le-am făcut modificări minore Introducere La ce ne referim când spunem că trăim într-o epocă seculară? Aproape toată lumea va fi de acord că într-un anumit sens trăim într-adevăr într-o epocă seculară; prin "noi" mă refer aici pe toți cei care locuiesc în Vest, sau, să zicem, Nord-Vest, sau, cu alte cuvinte, lumea nord-atlantică - deși secularizarea, deși parțial în alte moduri, se extinde dincolo de această lume Concluzia însăși despre realitatea secularizării, aparent, va fi greu de negat dacă comparăm aceste societăți cu toate celelalte societăți moderne (de exemplu, țările islamice, India, Africa), pe de o parte, și cu restul istoriei omenirii , inclusiv aici cum Atlanticul de Nord, precum și orice altă regiune, pe de altă parte Nu este atât de clar, însă, în ce constă exact această laicitate Există doi candidați principali pentru rolul caracteristicilor sale principale - poate că ar fi mai bine să spunem două familii de candidați Prima dintre acestea se referă în primul rând la instituțiile și practicile larg răspândite - în primul rând, deși nu exclusiv, la stat În acest caz, diferența decisivă este următoarea: dacă organizarea politică a tuturor societăților premoderne a fost într-un fel sau altul legată, bazată pe și garantată de vreo credință în Dumnezeu, devotamentul față de Dumnezeu sau o anumită noțiune a unei realități superioare, atunci occidental statul modern este liber de această legătură Biserica este acum separată de structurile politice (cu puține excepții în Marea Britanie și țările scandinave; totuși, bisericile de acolo sunt atât de modeste și nepretențioase în acest sens, încât chiar și ele cu greu pot fi numărate printre excepții) Religia, sau lipsa acesteia, este astăzi în mare măsură o chestiune privată Vârsta seculară Societatea politică modernă este formată atât din credincioși (de orice tip) cât și din necredincioși Sau, altfel spus, în societățile noastre "laice", poți fi foarte activ în politică fără să te "locuiești" vreodată cu Dumnezeu, cu alte cuvinte, fără a ajunge la punctul în care Dumnezeul lui Avraam este decisiv pentru toată această zonă a activitatea umană ți se va dezvălui cu dovezi severe și irezistibile Câteva momente reziduale de natură ceremonială sau de rugăciune sunt tot ceea ce înseamnă o astfel de "întâlnire" astăzi, în timp ce în secolele precedente ar fi fost inevitabil în lumea creștină O astfel de formulare a problemei ne permite să înțelegem că aceste schimbări au afectat nu numai statul Dacă avansăm rapid câteva secole în istoria civilizației noastre, vom vedea că Dumnezeu a fost prezent, în sensul indicat mai sus, în toată multitudinea de practici sociale (nu doar politice) și la toate nivelurile societății - de exemplu , când administrația locală se desfășura în cadrul unei parohii bisericești, iar parohia însăși rămânea în primul rând o comunitate de credincioși uniți prin participarea comună la închinare; când ritualurile religioase, care nu erau deloc ceva formale, erau susținute de ateliere și bresle; sau când singurul mod în care o societate, în toate părțile ei, se putea dezvălui, era prin festivaluri religioase, precum procesiunea Trupului lui Hristos În aceste societăți, era pur și simplu imposibil să te angajezi în vreo activitate publică fără "întâlnirea cu Dumnezeu" în sensul de mai sus Dar astăzi avem o situație complet diferită Dacă ne adâncim și mai mult în istorie, vom ajunge la societăți arhaice, unde toate distincțiile pe care le facem între aspectele religioase, politice, economice, sociale și de altă natură ale societății noastre își pierd complet sensul În aceste societăți timpurii, religia este indisolubil legată - După cum știți, până de curând, aceasta a fost viziunea general acceptată a ceea ce eu numesc secularitate în primul sens (secularitate- ) Cu toate acestea, putem pune la îndoială unele dintre detaliile sale, cum ar fi noțiunea de religie ca "privată" Vezi: Casanova, Public Religions in the Modem World (Chicago: University of Chicago Press, ) În lucrarea sa ulterioară, Casanova a arătat și mai clar natura complexă a ceea ce eu numesc aici secularitate- El distinge, pe de o parte, secularitatea ca pretinsa privatizare a religiei (încă încearcă să o conteste), iar, pe de altă parte, secularizarea ca "separare, înțeleasă de obicei ca "emancipare", a sferelor laice speciale (statul, economie) , știință) din instituțiile și normele religioase În aceasta vede "nucleul semantic al teoriilor clasice ale secularizării, asociat cu sensul etimologic și istoric original al acestui termen Este un proces prin care natura folosirii persoanelor, lucrurilor, semnificațiilor etc , precum și deținerea și controlul asupra acestora, se schimbă, trecând de la ecleziastic sau religios în civil sau laic În cărțile ei ulterioare, Casanova încearcă să dezlege adevărata dezactivare a teoriilor mainstream ale secularizării Introducere naya cu orice altceva, era "pretutindeni" și nu constituia în niciun sens o "sferă" separată, independentă Deci, o modalitate de a înțelege secularitatea este interpretarea ei în termeni de spații publice Acesta din urmă, după cum se obișnuiește să credem, în timpul nostru a scăpat complet de Dumnezeu sau de orice legătură cu cea mai înaltă realitate Sau, dacă privim problema din cealaltă parte: principiile și normele pe care le respectăm, deciziile pe care le luăm atunci când acționăm în diferite domenii - economic, politic, cultural, educațional, recreațional - de regulă, nu au nimic de a face cu Dumnezeu sau cu orice credință religioasă; considerentele care ne ghidează acţiunile sunt determinate de "raţionalitatea" proprie, internă, a fiecăruia dintre aceste domenii de activitate: în economie este profitul maxim, în politică - cel mai mare beneficiu pentru cel mai mare număr de oameni Toate acestea contrastează izbitor cu vremurile anterioare, când credința creștină, adesea prin gura preoților înșiși, stabilea prescripții categorice greu de ignorat în fiecare dintre aceste domenii - de exemplu, interzicerea cămătășii sau obligația de a întări pretutindeni ortodoxia Dar oricum vedem un astfel de proces - fie în termeni de reglementări oficiale, fie în termeni de prezență rituală sau ceremonială - această îndepărtare a religiei din sferele publice autonome este, desigur, în concordanță cu faptul că marea majoritate a oamenilor continuă să creadă în Dumnezeu și participă activ la rituri religioase Aici vine imediat în minte Polonia comunistă, dar acest exemplu poate nu este în întregime reușit, pentru că secularismul public a fost impus polonezilor de un regim dictatorial și nepopular Ceea ce este cu adevărat izbitor, însă, este Statele Unite în acest sens: au fost una dintre primele societăți care a separat religia de stat și, totuși, dintre societățile occidentale, Statele Unite au cele mai mari cifre statistice pentru prevalență a credinței religioase și a practicilor conexe La aceste date apelează adesea oamenii atunci când, caracterizându-ne epoca ca laică, o opun, cu angoasă sau cu bucurie, timpurilor străvechi de credință și evlavie În acest al doilea sens, secularizarea constă în stingerea credințelor religioase și a practicilor conexe, în faptul că oamenii se îndepărtează de Dumnezeu și nu mai merg la biserică În acest sens, țările "La religion est partout"; a se vedea discuția despre această problemă în Daniele Hervieu-Leger, Le Pelerin et le Convert (Paris: Flammarion, ), pp - O tendință influentă în teoria modernă a secularizării, urmând ideile lui Max Weber, se preocupă în mod specific de analiza acestei "separari" sau "autonomizări" a diferitelor sfere ca rezultat al procesului de "raționalizare" Vezi: Petec Berger, The Sacred Saporu (New York: Doubleday, ); precum și Olivier Tschannen, Les Theories de la secularisation (Geneve: Droz, ), cap V În cele ce urmează, intenționez să ofer o critică a unor aspecte ale acestei abordări Vârsta seculară Europa de Vest a devenit predominant seculară, chiar și cele în care există încă referiri reziduale la Dumnezeu în spațiul public Consider că analiza epocii noastre ca epocă seculară ar trebui întreprinsă într-o altă direcție, a treia, strâns legată de prima dintre înțelegerile de mai sus și nu complet străină de a doua Aceasta ar trebui să fie în primul rând despre însăși poziția credinței în societate, despre condițiile existenței acesteia În acest sens, mișcarea către laicitate reprezintă, printre altele, o trecere de la o societate în care credința în Dumnezeu era ceva de la sine înțeles și, în esență, nu era supusă nici cea mai mică îndoială, la una în care credința este considerată ca una dintre posibile, alături de alții, alegeri, și de foarte multe ori o astfel de alegere nu este cea mai ușoară În acest al treilea sens - spre deosebire de al doilea - mediul în care există multe grupuri în SUA este secularizat, la fel ca, aș spune, Statele Unite în ansamblu Acest lucru este în contrast clar cu majoritatea societăților islamice de astăzi, precum și cu mediul în care trăiesc marea majoritate a indienilor Și dacă cineva ar arăta că statisticile privind prezența la biserică/sinagogă din SUA sau anumite regiuni ale SUA se apropie de participarea la moscheea de vineri din Pakistan (sau acele prezențe împreună cu participarea la rugăciunile zilnice), nu s-ar schimba nimic Asemenea date ar mărturisi asemănarea acestor societăți în ceea ce privește secularizarea doar în cel de-al doilea sens Căci mi se pare evident că există o diferență semnificativă între aceste societăți în ceea ce privește locul în care este credința în ele, o diferență datorată parțial faptului că într-o societate creștină (sau "post-creștină"), credința a devenit deja una a opțiunilor de alegere a viziunii asupra lumii (și în unele aspecte este o opțiune amar contestată), în timp ce în societățile musulmane cazul este (încă?) diferit Deci, vreau să explorez societatea noastră ca laică în acest al treilea sens În cel mai scurt mod posibil, intenția mea ar putea fi exprimată astfel: intenționez să descriu și să urmăresc procesul schimbărilor care ne conduc de la o societate în care era practic imposibil să nu credem în Dumnezeu, la o societate în care credința, chiar și pentru cei mai mulți statornic al credincioșilor, este doar una dintre posibilitățile deschise alegerii umane Eu însumi nici nu-mi pot imagina cum aș renunța la credința mea, dar există și alți oameni, și printre ei sunt foarte apropiați de mine, al căror mod de viață l-aș putea respinge pur și simplu ca imoral, nesăbuit sau nedemn - care, totuși, nu au deloc credință (în orice caz, credință în Dumnezeu sau în ceva transcendent) Credința în Dumnezeu nu mai este de la sine înțeles - are alternative Și asta poate înseamnă și că, în cel puțin unele tipuri de mediu social, poate fi dificil pentru o persoană să-și mențină credința Cu siguranță există oameni care se simt nevoiți să renunțe la ea, chiar dacă pierderea credinței le provoacă o durere sinceră Exemple similare pot fi găsite cu ușurință Introducere în societăţile noastre occidentale, cel puţin de la mijlocul secolului al XIX-lea Pe de altă parte, multor oameni nu i-ar trece niciodată prin cap să ia în serios posibilitatea credinței ca pe o opțiune reală Astăzi, fără îndoială, acest lucru poate fi spus pe bună dreptate despre milioane Interpretată în acest sens, secularitatea afectează întregul context de înțelegere în care se desfășoară căutările noastre morale, spirituale sau religioase și are loc experiența corespunzătoare Prin "context de înțelegere" înțeleg aici atât ceea ce aproape fiecare dintre noi ar putea articula cu deplină claritate - de exemplu, pluralitatea de alegeri, cât și acele lucruri care formează un fundal implicit, în mare parte inconștient și neexprimat, această experiență și căutare, ea , pentru a folosi termenul lui Heidegger, "înainte de ontologie" Prin urmare, o epocă sau o societate este sau nu seculară datorită condițiilor generale ale experienței și căutării spirituale Desigur, locul lor în această a treia dimensiune depinde în mare măsură de gradul de secularitate al unei anumite ere sau al unei societăți în al doilea sens descris mai sus, dar, așa cum arată exemplul Statelor Unite, nu există o corelație directă aici În ceea ce privește prima înțelegere a secularității, care se referă la spațiul public, s-ar putea să nu aibă deloc legătură cu celelalte două (ceea ce ar putea fi demonstrat prin exemplul Indiei) Cu toate acestea, intenționez să demonstrez că în cazul Occidentului, mișcarea către secularitatea publică a fost unul dintre elementele procesului care a grăbit declanșarea "erei seculare" în al treilea sens pe care l-am propus O descriere concretă a condițiilor experienței religioase este mai dificilă decât ne-am putea aștepta, parțial pentru că oamenii tind să acorde atenție în primul rând credințelor înșiși De regulă, subiectul interesului uman, sursa durerii, suferințelor și disputelor, este al doilea dintre aspectele de mai sus: ce cred oamenii, ce religie practică? Câți oameni cred în Dumnezeu? Numărul credincioșilor crește sau scade? Interesul pentru problema secularității publice ia adesea forma întrebării ce cred oamenii, ce ritualuri efectuează și cum sunt tratați din acest motiv - regimul nostru secularist îi marginalizează pe creștinii credincioși, așa cum susțin unii din SUA? Sau poate stigmatizează grupuri nerecunoscute până acum, cum ar fi afro-americanii și hispanicii, sau homosexualii și lesbienele? În societățile noastre, principala întrebare a religiei se pune de obicei în termeni de credințe În primul rând, autodeterminarea creștinismului a fost întotdeauna realizată prin formule religioase binecunoscute Secularismul, în al doilea sens, Vârsta seculară declinul credinței creștine este adesea văzut, iar cea mai importantă cauză a acestui declin este apariția altor tipuri de credință - în știință, în minte sau în anumite realizări ale științelor specifice, de exemplu, teoria evoluției sau explicațiile neurofiziologice a proceselor mentale Această interpretare a secularismului - știința respinge credința și, în consecință, o forțează din conștiința umană - nu mă mulțumește; Acesta este, parțial, motivul pentru care aș dori să schimb accentul, punând în centrul atenției noastre condițiile credinței religioase, experienței și căutării În primul rând, nu consider că este justificat din punct de vedere logic să tragem concluzii din, să zicem, descoperirile lui Darwin la presupusele respingeri ale religiei În al doilea rând, și parțial din acest motiv, nu găsesc aici o explicație adecvată a motivului pentru care oamenii de fapt renunță la credința lor, chiar dacă ei înșiși descriu ceea ce s-a întâmplat în cuvinte precum: "Darwin a infirmat Biblia" - ca un student de la Garrow în anii Desigur, argumentele slabe din punct de vedere logic pot juca un rol decisiv în interpretări psihologice sau istorice destul de convingătoare Dar argumentele slabe precum cel de mai sus, ignorând sincer cea mai largă gamă de posibilități reale în intervalul dintre fundamentalismul religios și ateism, necesită urgent cel puțin o explicație cu privire la motivul pentru care aceste alte căi au rămas necălcate O astfel de explicație mai profundă poate fi găsită, în opinia mea, tocmai la nivelul pe care intenționez să-l explorez Voi reveni la această problemă în curând Pentru ca cititorul să-și imagineze mai clar acest nivel al problemei noastre, aș dori să consider credința și necredința nu ca teorii concurente, de exemplu nu ca modalități ale oamenilor de a explica existența sau moralitatea prin referire la Dumnezeu sau făcând apel la ceva din natură sau orice altceva Scopul meu este altul - să ne concentrăm atenția asupra diferitelor tipuri de experiență de viață asociată cu una sau alta înțelegere a vieții Caut un răspuns la întrebarea: ce înseamnă să trăiești ca credincios sau ca necredincios? Ca o primă indicație, foarte generală, a direcției căutării pe care încerc să o găsesc aici, putem oferi următoarea formulare: vorbim despre modalități alternative de percepere și interpretare a vieții noastre morale/spirituale în sensul cel mai larg al acestora cuvinte Cu toții vedem în viața noastră și/sau în spațiul nostru de viață un fel de dimensiune morală/spirituală Undeva, într-o anumită activitate sau într-o anumită stare, plinătatea și bogăția sunt cuprinse; cu alte cuvinte, acolo (în această activitate sau în această stare) viața este mai completă, mai bogată, mai profundă, mai valoroasă, mai frumoasă - mai mult cum ar trebui să fie Acolo, evident, este locul puterii, iar contactul cu ea noi Numele acestui școlar era George Macaulay Trevelyan Cuvintele sale sunt citate în: Owen Chadwick, The Seculaiization of the European Mind in the Nineteenth Century (Cambridge: Cambridge University Press, ), p Introducere adesea perceput ca ceva profund emoționant și inspirator Poate că acest sentiment vag de plenitudine este doar o vagă reflectare a ceva departe, dar avem o presimțire puternică a ceea ce ar fi plinătatea pentru noi dacă am fi în această stare, adică stare de pace interioară, armonie și totalitate, sau au fost capabili să acționeze la acest nivel, de ex cu sinceritate absolută, generozitate, uitare de sine și dezinteres Dar uneori avem astfel de momente de experiență de plinătate, bucurie și împlinire a tuturor dorințelor, când trăim cu adevărat sentimentul plinătății ființei Un episod din autobiografia lui Bede Griffiths exemplifica multe astfel de cazuri: Odată, când eram în ultimul an de școală, am plecat seara singur din casă și am auzit deodată un cor atât de puternic de voci de păsări, care se aude doar în această perioadă a anului în zori sau la apus Îmi amintesc încă cât de uimit și șocat am fost când aceste sunete mi-au lovit brusc urechile Mi se părea că nu mai auzisem niciodată cântecul unei păsări; Este posibil, m-am minunat, să cânte așa un an întreg și nu am observat-o niciodată? Pe drum, am dat de păduceli în plină floare și m-am gândit din nou că nu am mai văzut o asemenea priveliște și nici nu am simțit un asemenea parfum Dacă m-aș găsi deodată printre copacii Grădinii Edenului și aș auzi cântarea îngerilor, nu m-aș mira deloc Apoi am mers mai departe, până unde soarele apunea în spatele locului de joacă Dintr-o dată, de undeva din spatele copacului la care m-am oprit, a zburat în sus și-a cântat cântecul chiar deasupra capului meu, după care, fără să se oprească, s-a așezat pe o creangă să se odihnească Când zorile de seară s-au stins și vălul întunecat al amurgului a început să învăluie pământul, totul în jur a înghețat Îmi amintesc încă sentimentul de reverență care m-a cuprins atunci Voiam să cad în genunchi, de parcă aș fi fost în prezența unui înger și cu greu am îndrăznit să privesc la fața cerului, căci mi se părea un văl subțire în fața lui Dumnezeu În acest caz, senzația de plenitudine a venit sub forma unei experiențe bruște care perturbă și rupe cursul obișnuit al experiențelor datorită stării noastre în lume cu toate obiectele, evenimentele și reperele ei familiare În astfel de momente - aici vom folosi cuvintele lui Peter Berger, care a descris opera lui Robert Musil - "realitatea obișnuită este "abolită" și ceva terifiant de diferit iese prin ea", o stare de conștiință pe care Musil însuși o numește derandere Zustand (" alt stat") Dar realizarea plinătății poate avea loc și fără acest tip de experiență "la limită" care ne provoacă ridicarea spirituală sau, dimpotrivă, un sentiment de frică Sunt pur și simplu momente în care contradicțiile dureroase, confuzia, anxietatea și tristețea, parcă ne-ar apleca la pământ, dispar dintr-o dată sau sunt înlocuite de armonie interioară, astfel încât să ne simțim oameni întregi, mergând înainte, în mod neașteptat capabili să facem lucruri mărețe și plin de energie Aspirațiile noastre superioare și energiile vitale ajung brusc la un acord și Bede Griffîths, The Goldan frmg (Londra: Fount, ), p Peter Berger, A Far Glory: The Quest for Faith in an Age of Credulity (New York: Free Press; Toronto: Maxwell Macmillan Canada; New York: Maxwell Macmillan Internațional, ), pp - Vârsta seculară în loc să ne ducă în fundături spirituale, ele nu fac decât să se întărească reciproc Acest tip de experiență a încercat să exprime Schiller în conceptul său de "joc" Aceste și alte experiențe - ar fi imposibil să le enumerăm pe toate aici - ne ajută să găsim un loc de plenitudine care ne servește drept ghid moral sau spiritual O astfel de experiență ne poate ghida, pentru că în ea ne facem o idee despre prezența lui Dumnezeu, despre vocea naturii, despre o forță atotpătrunzătoare sau despre combinația în noi a dorinței și a voinței de a forma Dar aceeași experiență se dovedește adesea a fi dureroasă și misterioasă, iar înțelegerea noastră a originilor ei este vagă, confuză și incompletă În astfel de momente ne simțim profund mișcați și în același timp confuzi și șocați Încercăm să exprimăm clar ceea ce am trăit și, dacă reușim, cel puțin parțial, simțim ușurare, de parcă puterea experienței în sine ar crește pentru că am reușit să surprindem conținutul ei în gând și să-l transmitem într-un cuvânt, dându-i astfel deschiderea completă Toate acestea ne pot ajuta să stabilim scopul și direcția vieții noastre Dar acest sentiment de orientare are și latura lui negativă - când simțim în primul rând îndepărtarea, privarea, exilul, respingerea, incapacitatea noastră fără speranță de a ajunge vreodată în acest loc; atunci când trăim neputință, confuzie sau, și mai rău, o astfel de stare pe care tradiția culturală o descrie drept melancolie sau plictiseală ("splina" lui Baudelaire) În această ultimă stare, și aceasta este cea mai rea dintre toate, pierdem ideea unde este locul plinătății și chiar în ce constă plinătatea însăși; simțim că am uitat ce este sau nu mai putem crede în realitatea ei Dar experiența dureroasă a absenței sau a pierderii rămâne cu noi și, în anumite privințe, devine și mai acută Tradiția culturală cunoaște și alte mijloace de exprimare a sentimentelor de respingere și respingere, unde predomină sentimentul de condamnare, experiența unei sentințe binemeritate și irevocabile la excluderea veșnică din plenitudine, sau imagini de captivitate, închisoare în forme dezgustătoare, întruchipând foarte "Scrisori despre educația estetică a unei persoane" (traducere de E Radlov), în: F Schiller, Lucrări adunate în șapte volume, Vol , capitolul , M : GIHL, - Termenul "completitudine" a devenit pentru mine o prescurtare pentru starea pentru care ne străduim, dar sunt foarte conștient de cât de neputincioase sunt cuvintele aici Orice încercare de a desemna și de a numi cumva această stare va fi eșuată într-un fel sau altul Nesatisfăcătoarea flagrantă a termenului "plinătate" este deja evidentă din faptul că pentru o direcție foarte influentă de căutare spirituală, destul de evidentă, de exemplu, în budism, cel mai înalt obiect al aspirației este un tip special de gol (sunyata) sau , ca să spun mai paradoxal, adevărata plenitudine se realizează doar prin vid Dar o soluție terminologică ideală este practic imposibilă aici și, prin urmare, după ce am făcut toate aceste rezerve necesare, rămân cu cuvântul "completitudine" Pentru o analiză interesantă a experienței și descrierilor (potențial) religioase, a se vedea Hans Joas, Braucht dei Mensch Religia n? (Freiburg: Herder, ), în special c - și - Introducere negarea completității - de exemplu, acele forme de animale urâte pe care le vedem pe pânzele lui Hieronymus Bosch În al treilea rând, există și o anumită stare intermediară stabilă, spre care ne străduim adesea În ea găsim mântuirea de sentimentele de negare, de exil, de gol, fără însă a dobândi plenitudinea dorită a ființei Ne înțelegem cu această poziție de mijloc, adesea datorită unor rutine de viață neschimbate, chiar de rutină, care ne permite să facem ceea ce are o anumită semnificație și valoare pentru noi - de exemplu, contribuie la fericirea noastră (în cel mai comun sens al acesteia) , cumva ne satisface, sau servesc ceea ce consideram binele comun Adesea, și acesta este cel mai bun scenariu, toate cele trei condiții converg cu succes: să zicem, ne străduim să trăim fericiți cu o soție și copii, urmărind profesional o afacere care ne interesează personal, care în același timp aduce o contribuție evidentă la prosperitatea omenirii În această stare de mijloc, este esențial ca, în primul rând, rutina, ordinea, implicarea constantă a treburilor noastre actuale într-un fel să ne ajute cumva să conjurăm și să păstrăm la distanță sentimente de respingere, plictiseală sau subordonare față de urât; și în al doilea rând, că avem un anumit sentiment de contact continuu cu locul plinătății și încet, an de an, ne apropiem de el Și nu putem renunța la acest loc sau deznădejde complet de posibilitatea de a ajunge la el fără a distruge prin aceasta echilibrul mental necesar stării noastre intermediare Aici ar putea părea că descrierea mea - pretinzând că este universală - a structurii vieții noastre morale/spirituale dezvăluie o părtinire în favoarea credincioșilor La urma urmei, este clar că ultimele propoziții ale paragrafului anterior transmit destul de exact mentalitatea unui credincios care se află în starea de mijloc Căci el, credinciosul, tânjește încă după o stare de plinătate mai mare, caracterizată adesea ca mântuire, și nu poate pierde speranța în ea; un credincios ar dori de asemenea să simtă că abordarea acestei stări îi rămâne cel puțin posibilă, sau chiar se întâmplă deja, deși încet și treptat Dar printre noi, desigur, există mulți necredincioși pentru care viața pământească este în întregime redusă la ceea ce am numit "starea de mijloc" Acesta este scopul lor A trăi o astfel de viață bine și pe deplin (de exemplu, în conformitate cu scenariul în trei părți pe care l-am descris mai sus) înseamnă a trăi o viață umană Dar în acest caz a) viața în stare intermediară are o valoare proprie și nu mică și Desigur, în această schiță superficială a fenomenologiei experienței morale/spirituale, cu împărțirea ei în trei "locuri" (superioare, inferioare și intermediare), abisul importantului este omis Este clar, de exemplu, că simțim direct puterea cerințelor morale/spirituale în multe alte "locuri", și în special, atunci când evaluăm acțiunile noastre sau ale altora: unele acțiuni ne încântă, în timp ce altele ne supără sau se revoltă Dimensiunea morală pătrunde în întreaga noastră viață de zi cu zi, prezentă în ea în nenumărate moduri Vârsta seculară b) a crede în ceva mai mult, de exemplu, în viața de după moarte sau într-o stare de sfințenie de neatins, înseamnă a fugi de această perfecțiune, singura posibilă pentru noi, oamenii, și a submina în mod fundamental însăși dorința pentru ea Astfel, descrierea completității ca un "loc" altul decât această stare intermediară poate fi uneori înșelătoare Cu toate acestea, o anumită analogie structurală poate fi urmărită aici Necredinciosul vrea să devină o persoană care să fie pe deplin mulțumită de această viață pământească, care să se dăruiască cu bucurie ei cu toată ființa și să găsească în ea obiecte adecvate pentru străduința sa de plinătate în tot volumul ei Dar nu a ajuns încă în această stare Fie că nu poate realiza cu adevărat în viața sa tot ceea ce ar trebui să-i dea sens: nu este destul de fericit în căsnicia sa, nu este destul de mulțumit de munca sa sau nu este complet sigur că munca lui servește cu adevărat binelui omenirii Sau, având motive bine cunoscute să creadă că temelia pentru toate acestea a fost deja pusă, el, contrar propriilor afirmații directe, nu este încă capabil să dobândească pe deplin un sentiment de armonie, satisfacție, completitudine în viața pământească Cu alte cuvinte, el se străduiește pentru ceva ce nu a realizat încă Poate că încă nu și-a depășit complet dorința pentru transcendent Într-un fel sau altul, în fața lui se află un drum necălcat Așa trebuie interpretată aici imaginea locului, chiar dacă nu este "altul" în sensul obișnuit de a se referi la activități complet diferite sau la niște stări care sunt posibile doar în afara acestei vieți Așadar, caracterizarea aspectelor tipice ale vieții morale/spirituale ca acele sau alte manifestări ale plinătății ființei pe care le realizăm sau, dimpotrivă, sentimente de exil și respingere, sau diferite tipuri de stări intermediare, ar trebui să contribuie la înțelegerea noastră a credinței și a neîncrederii ca stări vitale, direct experimentate, nu doar teorii abstracte sau complexe de credințe pe care le împărtășim Și aici atrage imediat atenția un contrast enorm: pentru credincioși, descrierea locului de plinătate necesită corelarea cu Dumnezeu, adică cu ceva care se află dincolo de viața umană și/sau natură, în timp ce pentru necredincioși situația este cu totul diferită; ei ar lăsa mai degrabă deschisă o astfel de descriere, sau ar interpreta plinătatea în termeni de potențialități umane înțelese naturalist Dar această interpretare a contrastului pare să fie încă o descriere a credințelor teoretice Trebuie să exprimăm acest contrast ca o opoziție între diferite tipuri de experiență directă, trăită Desigur, această experiență este incredibil de diversă, dar este posibil să putem detecta motive recurente în ea Adesea, sau chiar de regulă, credincioșii simt că plinătatea le vine din afară, că este ceva ce primesc, în plus, primesc, printr-un fel de relație personală, de la o altă ființă care este capabilă să iubească și să dăruiască Aproximare la completitudine Introducere unsprezece le prevede, printre altele, practica evlaviei și rugăciunii (precum și a face bine, a dărui); și înțeleg că sunt încă foarte departe de plinătatea evlaviei și a dăruirii, sunt conștienți de izolarea lor în ei înșiși, de dependența de lucruri și scopuri de mai puțină importanță, de incapacitatea lor de a se deschide și de a primi/dărui așa cum ar putea face în un loc de plenitudine Deci, vorbim despre primirea puterii sau a plinătății printr-o relație, datorită unei conexiuni, dar destinatarul nu poate câștiga o nouă putere, rămânând în starea anterioară - trebuie să se deschidă, să se transforme, să treacă dincolo de propriul "eu" Sună foarte creștin Și pentru a contrasta cu neîncrederea modernă, ar merita, probabil, să completam această descriere cu o altă formulare, mai "budistă": o atitudine personală își poate pierde aici rolul central - dar cu atât mai distinct va fi accentul pus pe transcenderea de sine , autodezvăluirea "eu"-ului nostru din afară, căpătând putere, nu venind de la noi Situatia necredinciosului modern este cu totul alta Capacitatea de a atinge plenitudinea este în el Există diferite opțiuni aici Într-una dintre ele, accentul este pus pe natura noastră de ființe raționale Cea mai directă și sinceră expresie a acestei abordări este versiunea kantiană a acesteia Ca agenți inteligenți, suntem capabili să stabilim legile după care ar trebui să trăim O astfel de facultate transcende atât de mult puterea naturii însăși, acționând în noi prin dorințele și pasiunile noastre, încât atunci când o contemplăm în forma ei pură, nedistorsionată, nu putem decât să simțim respect (Achtung) pentru această facultate Locul plinătății este locul în care vom putea, în sfârșit, să dăm putere deplină acestei abilități și, astfel, să trăim în deplină supunere față de ea Experimentăm un sentiment de receptivitate atunci când, cu deplina conștientizare a fragilității și susceptibilității noastre la suferință ca ființe cu dorințe și pasiuni, ne ridicăm ochii cu evlavie și admirație către facultatea de legislație morală Dar asta nu înseamnă deloc că aici se primește ceva din exterior, pentru că capacitatea în cauză este în interiorul nostru și, cu cât o realizăm mai pe deplin, cu atât mai clar ne dăm seama de natura sa interioară și înțelegem că moralitatea ar trebui să fie autonomă, și nu heteronom (Cele de mai sus pot fi completate de teoria ulterioară a alienării a lui Feuerbach: pe baza experienței noastre inițiale a acestei abilități uluitoare, scoatem din greșeală sursa ei în afară și creăm, obiectivăm imaginea lui Dumnezeu; ceea ce înseamnă că această abilitate trebuie reatribuită , "s-a întors" la ființele umane Dar Kant nu a făcut acest pas ) Există, desigur, multe alte interpretări, mai naturaliste, ale puterii rațiunii, care resping dimensiunile dualiste, religioase propriu-zise ale gândirii lui Kant, credința sa în libertatea radicală a agentului moral, a nemuririi și a lui Dumnezeu - adică trei postulate ale raţiunii practice Un naturalism mai riguros este posibil aici, lăsând puțin loc de manevră minții umane, care, pe de o parte, este sub presiune constantă din instincte, iar pe de altă parte, Vârsta seculară strict determinate de cerinţele supravieţuirii Sau nu puteți oferi explicații de ce avem deloc această abilitate și o reduceți, din nou, contrar lui Kant, la o utilizare predominant instrumentală a minții Dar chiar și în cadrul acestei varietăți de naturalism, găsim adesea admirație pentru puterea unei minți reci și detașate, capabilă să contemple lumea și viața umană fără nici cea mai mică iluzie și, cu o claritate perfectă, să acționeze în interesul prosperității umane Un fel de reverență încă înconjoară aici mintea ca o facultate critică care ne eliberează de iluzii și de forțele oarbe ale instinctului, precum și de fanteziile generate de fricile noastre, de îngustimea noastră de minte și de lașitatea noastră Această facultate critică a minții este cea care se apropie cel mai mult de completitudine, dar ne aparține în întregime și se dezvoltă (dacă se dezvoltă deloc) prin propriile noastre eforturi, adesea eroice (Numele titanilor minții "științifice" moderne sunt adesea menționate aici - Copernic, Darwin, Freud ) Într-adevăr, concepția noastră despre noi înșine ca ființe în același timp fragile și curajoase, capabile să înfruntăm fără tresărire un univers lipsit de sens și ostil și chiar să găsim puterea în noi înșine pentru o provocare îndrăzneață, creându-ne propriile reguli de viață, poate fi extrem de inspirată, deoarece puteți vedea, de exemplu, din lucrările lui Camus A ne ridica pe deplin la înălțimea unei astfel de provocări - și tragem puterea pentru o astfel de înălțare din conștiința propriei noastre măreții, dovadă a cărei înălțime este o dovadă - înseamnă a atinge o stare la care aspirăm, dar la care rareori o facem (dacă vreodată) atinge Această stare poate fi interpretată și ca un fel de loc de plenitudine în sensul pe care l-am propus aici Spre deosebire de aceste atitudini filosofice, cu mândria lor intoxicare cu puterea autosuficientă a minții, există și alte varietăți de necredință, care, ca și ideile religioase propriu-zise, sugerează că nu putem dobândi puterea necesară pentru a atinge plenitudinea decât de la altcineva , diferit de mintea autonomă, sursă Rațiunea ca atare rămâne îngustă, surdă la cerințele deplinătății, dar dacă nu recunoaște limite pentru ea însăși, atunci poate chiar duce problema la distrugerea omului și a naturii și pare să fie condusă de un fel de obrăznicie mândrie, orgoliu În aceste puncte de vedere, auzim adesea ecouri ale criticii religioase a minții moderne - mintea care nu crede în nimic și este distante Dar sursele puterii rațiunii nu sunt concepute aici ca fiind transcendentale Ele ar trebui căutate în Natură și/sau în adâncul ființei noastre Recunoaștem aici teoriile imanenței, care se întorc la critica romantică a celor detașați, lăsați în minte și, și mai clar, anumite principii ale eticii ecologice din zilele noastre și, mai ales, ale "ecologiei profunde" O conștiință care a devenit complet rațională trebuie să se deschidă către ceva mai profund Și Ciuma", "Mitul lui Sisif" Introducere lateral și plin Acest "ceva" este (cel puțin parțial) intern, este vorba despre sentimentele și instinctele noastre cele mai profunde Aceasta înseamnă că trebuie să vindecăm ruptura dureroasă din interiorul propriei noastre ființe, generată de acțiunile unei minți detașate, care opune gândirea sentimentului, instinctul și intuiția Astfel, punctele de vedere tocmai menționate au ceva în comun cu reacția religioasă la necredința iluminismului, deoarece pun deschiderea mai presus de autosuficiență Dar aceste vederi se caracterizează și printr-o atitudine fundamentală de imanență, iar în raport cu religia ele se dovedesc adesea a fi nu mai puțin, dacă nu mai ostile, decât teoriile orientate către o minte detașată Există, de asemenea, o a treia categorie de viziuni asupra lumii care nu este ușor inclusă în clasificarea noastră, deși sper să o clarific în cursul analizei următoare Acestea sunt teorii care, la fel ca anumite varietăți ale postmodernismului recent, neagă, infirmă sau pur și simplu ridiculizează pretențiile unei minți autosuficiente, fără a indica totuși vreo sursă exterioară din care mintea să-și poată extrage puterea Adepţii lor dezmintă şi resping noţiunile romantice de consolare în sentiment, sau de nou-găsită unitate a fiinţei noastre, cu aceeaşi hotărâre cu care atacă visul iluminator al gândirii pure; și adesea par să-și submineze propriile convingeri ateiste cu și mai mult zel Cu o forță deosebită, ei subliniază ruptura interioară inevitabilă a "eu-ului nostru", decentrarea, absența eternă a plenitudinei, care este, în cel mai bun caz, doar un vis necesar, ceva pe care noi, poate, suntem nevoiți să-l asumăm pentru a ne face lume cel puțin oarecum semnificativă, dar care rămâne mereu "undeva acolo" și, în principiu, nu poate fi realizată Poate părea că reprezentările de acest fel se află cu totul în afara cadrului despre care vorbesc aici și nu intră deloc în contact cu ele În opinia mea, însă, am putea demonstra că în multe privințe ele depind de aceste structuri În special, ei trag putere dintr-un sentiment al curajului și măreției noastre, care se manifestă prin capacitatea de a face față ireparabilului și de a continua să trăiască, indiferent de ce Sper să revin mai târziu la acest subiect Așadar, am mers puțin mai departe în discuția despre credință și necredință ca tipuri de viață morală/spirituală și experiență în cele trei dimensiuni pe care le-am menționat mai sus În orice caz, am schițat deja o serie de opoziții referitoare la prima dintre aceste dimensiuni, cu privire la modul în care este trăită plinătatea în experiență, care este sursa forței care ne poate conduce la această plenitudine, dacă este "în interior" sau "în afară", și în ce sens De aici rezultă diferențe corespunzătoare în raport cu experiența de respingere și de a fi în stare intermediară bfk secular Trebuie spus mai multe despre dihotomia interior/exterior tocmai menționată, dar înainte de a intra într-o discuție mai detaliată a acestui subiect, trebuie să examinăm un alt aspect important al experienței noastre de plenitudine, și anume "locația" sa într-un loc Am depășit deja credințele și credințele ca atare și ne-am apropiat de tărâmul experienței direct experimentate; totuși, avem încă o serie de diferențe semnificative care rămân neclare cu privire la modul exact în care trăim o astfel de experiență Ce vreau să spun mai exact când spun că pentru mine sursa plinătății este o forță care se află în afara mea, că trebuie să primesc plenitudine etc ? În zilele noastre, acest lucru înseamnă probabil ceva de genul acesta: cea mai adecvată interpretare pe care mi-l are la dispoziție a experienței mele morale și spirituale conflictuale este aceea care poate fi exprimată în termenii unui anumit tip de teologie Cu alte cuvinte, tocmai aceasta este părerea care pare să decurgă din propria mea experiență: în rugăciune, în momente de plinătate, în experiența depășirii respingerii, în observațiile mele despre ceea ce cred că văd în viața oamenilor din jurul meu - plinătate spirituală extraordinară, sau izolare extremă în sine, sau rău demonic etc Dar nu sunt niciodată, sau aproape niciodată, cu adevărat sigur că am dreptate, lipsit de orice îndoială; Sunt deranjat constant de unele obiecții - ele pot fi generate de o experiență care nu se poate încadra în imaginea mea, în viața cuiva, a cărei plenitudine evidentă are, totuși, o sursă diferită, sau o manifestare alternativă a plenitudinei, uneori atractivă pentru eu însumi, etc Toate acestea sunt tipice stării de modernitate și mulți credincioși ar putea spune ceva asemănător despre ei înșiși Trăim într-o lume în care este pur și simplu imposibil să nu fim conștienți de faptul că există multe puncte de vedere și interpretări pe care oamenii rezonabili de bunăvoință, care aparent păstrează capacitatea de a crede sănătoși, pot și nu sunt de acord Nu ne putem opri din când în când să ne uităm la alții și, prin urmare, unul dintre aspectele inevitabile ale vieții noastre în credință este starea de îndoială și incertitudine Acest factor de îndoială este cel care îi determină pe oameni să vorbească aici despre "teorii", deoarece teoriile sunt adesea ipoteze prezentate într-o situație de incertitudine completă în așteptarea unor dovezi viitoare Sper că am reușit deja să demonstrez, cel puțin parțial, că nu se poate vorbi aici pur și simplu de "teorii", că structura generală a vieții noastre spirituale influențează într-un anumit fel toată experiența noastră Și totuși astăzi suntem conștienți că viața spirituală poate fi trăită în moduri diferite, că puterea, plinătatea, respingerea pot lua forme diferite Este clar, însă, că aceste lucruri pot fi trăite diferit și mulți oameni au făcut-o Este o stare în care experiența directă a puterii, locul de plinătate, respingere, este ceva ce am defini ca unul dintre Introducere alternative posibile, dar pentru subiecții experienței relevante în sine, nu a existat o astfel de distincție între experiență și interpretarea ei De exemplu, să ne întoarcem încă o dată la Hieronymus Bosch Avem dreptul să credem că, în experiența vie a multor oameni din acea epocă, aceste imagini teribile ale posesiunii, spiritelor rele, captivității în forme de animale urâte nu erau deloc "teorii" în niciun sens Erau obiecte ale unei frici reale, o frică atât de copleșitoare încât nimeni nu s-ar fi gândit în mod serios la posibila lor irealitate Tu însuți sau oamenii pe care îi cunoști ai experimentat-o direct Și, probabil, nicio persoană din mediul tău nu s-a gândit vreodată să-și recunoască irealitatea În mod similar, locuitorii Palestinei Noului Testament, văzând pe cineva posedat de un spirit rău, au devenit prea imediat și imediat conștienți de realitatea perfectă a suferinței provocate de o asemenea condiție aproapelui sau persoanei iubite pentru a vedea în "posedare" doar un curioasa explicatie a unei stari psihice care nu iese dincolo de cadrul proceselor psihice interne, pentru care exista insa si alte etiologii poate mai sigure Sau luăm un exemplu modern, de data aceasta din Africa de Vest Ceva asemănător trebuie să se fi întâmplat unei femei pe nume Celestine, care a povestit lui Birgit Mayer că într-o zi "se plimba cu mama ei din Aventil, însoțită de un străin într-un halat alb lat, precum poartă oamenii din Nord" Mama lui Celestine, întrebată mai târziu despre asta, a susținut că nu l-a văzut pe acest bărbat S-a dovedit că era Solui, spiritul tribului Akan, iar Celestina trebuia să-l slujească În viziunea generală asupra lumii a lui Celestine, identificarea acestei persoane cu un spirit poate fi numită "credință", deoarece a apărut după experiența corespunzătoare în încercarea de a-i explica sensul Dar bărbatul care mergea lângă Celestina era doar ceva ce i se întâmplase, un fapt real al lumii ei Prin urmare, există o stare de experiență de viață în care ceea ce am putea numi o interpretare a moralului/spiritualului este experimentat nu ca o interpretare, ci ca o realitate imediată - ca stâncile, râurile și munții Și acest lucru pare să se aplice și la partea pozitivă a lucrurilor; de exemplu, pentru oamenii care trăiesc în perioadele anterioare ale propriei noastre culturi, trecerea către plinătate însemna pur și simplu să ne apropii de Dumnezeu Ei s-au confruntat cu o alegere: să-și transforme viața într-un serviciu din ce în ce mai deplin către Dumnezeu, sau să continue să trăiască de dragul unor bunuri mai mici, rămânând, ca înainte, departe de plinătate; a fi devotwin top-dain (evlavios, religios sau lumesc, zadarnic), așa cum o exprimau francezii secolului al XVII-lea; nu te lăsa dus de alte interpretări a ceea ce poate însemna plinătatea Birgit Meyer, Translatingthe Devii (Utenian' Africa World Press, ), p Vârsta seculară Între timp, distrugerea treptată și de anvergură a acestor forme de certitudine experimentată direct face parte din ceea ce sa întâmplat cu civilizația noastră Cu alte cuvinte, pare evident că aceste forme nu mai pot fi percepute (de către noi) la fel de "naiv" ca pe vremea lui Hieronymus Bosch Dar mai avem ceva asemănător, deși într-o formă slăbită Vorbesc despre modul în care viața morală/spirituală se manifestă în anumite secțiuni ale societății și anume: deși în zilele noastre toată lumea, s-ar părea, ar trebui să fie conștientă de multitudinea de opțiuni pentru alegerea viziunii asupra lumii, într-un anumit mediu social una dintre interpretările realitatea, religioasă sau nereligioasă, poate fi prezentată incomparabil mai convingător decât toate celelalte Da, ești conștient de existența altor interpretări și dacă, după ce ai devenit interesat de una dintre ele, te simți atras de ea, atunci nu este deloc exclus să poți depăși obstacolele intelectuale și de viață de pe drum spre ea Astfel, vei întrerupe contactul cu fostul tău mediu, comunitatea credincioșilor, și vei deveni ateu, sau vei evolua în direcția opusă Și totuși, o anumită alegere are un avantaj inițial în această situație, ca să spunem așa, "în mod implicit" În acest sens, civilizația noastră occidentală a suferit o schimbare colosală a semnificației sale Nu doar am trecut dintr-o stare în care majoritatea oamenilor au perceput "naiv" interpretarea realității (parțial creștină, parțial legată de "duhurile" de origine păgână) ca o realitate simplă și evidentă, la o situație în care aproape nimeni mai este capabil să trăiască așa, dar fiecare își percepe alegerea ca una dintre multele posibile Cu toții am învățat să manevrăm cu pricepere între două atitudini care se înlocuiesc în mintea noastră: "implicarea" - atunci când încercăm să trăim cât mai bine posibil în realitatea pe care ni se deschide propria poziție de viziune asupra lumii și "detașarea" - când suntem capabili să considerăm propria noastră viziune asupra lumii poziţia doar ca unul dintr-un număr de puncte de vedere posibile cu care trebuie să coexistăm cumva Dar am trecut și de la o stare în care credința era alegerea implicită, nu doar pentru mirenii "naivi", ci și pentru cei care cunoșteau, considerau și discutau alternativa ateului, la o stare de fapt în care un număr tot mai mare de oamenii sunt interpretări antireligioase par la prima vedere singurele convingătoare Astfel de oameni nu pot decât să se apropie, fără să ajungă niciodată la el, de starea de atei "naivi", adică la naivitatea tipului care era caracteristic strămoșilor lor, jumătate creștin-jumătate păgân, dar Am împrumutat acest termen de la Schiller pentru că există paralele evidente între faimosul său contrast între poezia "naivă" și "sentimentală" și distincția pe care încerc să o fac aici Vezi: "Despre poezia naivă și sentimentală" (traducere de I Sats), în: F Schiller, decret, op , Vol Introducere o interpretare atee li se pare incomparabil mai plauzibilă și le este greu să înțeleagă oamenii care fac o alegere diferită - atât de dificilă încât sunt adesea gata să se mulțumească cu teorii stângace care explică credința religioasă cu o eroare elementară: oamenii, spun ei , le este frică de incertitudine, le este frică de necunoscut; sunt pur și simplu proști, conștiința lor este desfigurată de vinovăție și așa mai departe Nu spun că absolut toată lumea este într-o stare similară Civilizația noastră modernă cuprinde o mare varietate de societăți, comunități, grupuri și straturi foarte diferite Dar prezumția de necredință devine dominantă în tot mai multe dintre aceste grupuri și spații sociale, iar în unele sectoare decisive a atins deja o hegemonie de necontestat - de exemplu, în viața academică și, în general, în viața intelectuală, de unde se poate răspândi acum cu mai mare uşurinţă către alte sfere Pentru a localiza corect disputa dintre credință și necredință în timpul nostru și în epoca noastră, ar trebui să o introducem în contextul acestei experiențe vii și al interpretărilor viziunii asupra lumii care o încadrează conceptual Și asta înseamnă nu doar să vedem aici ca ceva mai mult decât "teorii" diferite care explică aceeași experiență De asemenea, trebuie să înțelegem unicitatea fiecăreia dintre aceste interpretări, să înțelegem cum pot fi trăite "naiv" sau "reflexiv" și cum una sau alta devine alegerea "implicit" pentru mulți oameni sau grupuri sociale Sau, altfel spus, credința în Dumnezeu în anul nu este exact aceeași cu cea din, să zicem, Nu vorbesc aici despre faptul că chiar și creștinismul ortodox a suferit schimbări semnificative (gândiți-vă la "căderea iadului", o nouă înțelegere a mântuirii etc ) Chiar și în legătură cu prevederile doctrinare care și-au păstrat forma anterioară, se poate vorbi de o diferență importantă O vom simți imediat dacă ținem cont de faptul că toate credințele există în contextul sau în cadrul a ceva considerat de la sine înțeles, ceva care, de regulă, rămâne nespus și, fără a fi articulat clar, poate nici măcar să nu fie înțeles de către credinciosul Acesta este ceea ce filozofii, influențați de Wittgenstein, Heidegger și Polanyi, numesc "fond" După cum subliniază Wittgenstein , în studierea formațiunilor de stâncă, consider de la sine înțeles că lumea noastră, cu toate fosilele și stratificările ei, nu a apărut gata făcută în urmă cu cinci minute - dar nu-mi va trece niciodată prin cap să formulez și să exprim acest lucru deschis până când unii filozofi nebuni nu se vor așeza în obsesia lor pe calul lor epistemologic preferat și vor veni în fața mea cu o astfel de afirmație A se vedea: Hubert Dreyfus, Being in the World (Cambridge, Mass : MIT Press, ); John Searle, Construcția realității sociale (New York: The Free Press, ) L Wittgenstein, "On Reliability", în: Questions of Philosophy, , nr , p - Vârsta seculară Dar acum par să înțeleg care este treaba și nu mai pot rămâne naiv în cercetarea mea; acum îmi este clar pe ce m-am bazat în mod inconștient și sunt deja capabil să mă îndoiesc de adevărul instalărilor mele inițiale nespuse anterior Această distrugere a naivității deschide adesea calea către o înțelegere mai profundă (deși nu în acest caz particular) Poti opera in cadrul unui model simplu, in care toate miscarile se fac doar intr-una din directiile principale, in sus sau in jos; dar vei putea controla o navă spațială, sau măcar să-ți imaginezi cum funcționează, doar când vei înțelege cât de relativ și imperfect este acest model Diferența pe care am remarcat-o mai sus se referă la întregul complex de idei inițiale, de fundal, care alcătuiesc cadrul, contextul predeterminat pentru credința noastră în Dumnezeu sau refuzul nostru de a crede în El Contextele corespunzătoare ale trecutului și prezentului sunt corelate aici ca "naive" și "reflexive", deoarece acesta din urmă ridică în mod deschis o întrebare, a cărei formulare directă în primul context, cu ideile sale de fundal nu aduse la o conștiință clară, era pur și simplu imposibil Schimbarea acestui fond, sau mai degrabă distrugerea structurii sale anterioare, ne va deveni evidentă atunci când ne întoarcem la distincțiile pe care oamenii timpului nostru sunt obișnuiți să le facă - de exemplu, între imanent și transcendent, natural și supranatural Toată lumea înțelege ce este în joc aici - atât cei care acceptă, cât și cei care resping al doilea termen din fiecare dintre aceste perechi Această alocare a unui nivel de ființă independent, de sine stătător, nivelul "naturii" capabil să interacționeze (sau să nu interacționeze) cu ceva care se află mai departe sau dincolo, este cel mai important moment al teoretizării moderne, care, la rândul său, corespunde cu caracteristicile esențiale ale experienței moderne, așa cum sper să arăt în detaliu mai jos Tocmai această schimbare a fundalului - întregul context în care căutăm completitatea și o experimentăm - o numesc debutul epocii seculare în a treia dintre semnificațiile pe care le-am propus Cum am trecut de la o stare în care oamenii din lumea creștină trăiau naiv în cadrul unui univers interpretat teistic comun lor, la o situație în care toți manevrăm între două atitudini opuse, când fiecare interpretare este percepută tocmai ca o interpretare și, mai mult, necredința a devenit pentru mulți alegerea principală este "implicit"? Este această transformare profundă pe care vreau să o descriu și poate (cel puțin parțial) să o explic în capitolele următoare Acest lucru nu va fi ușor de făcut, dar numai dacă putem înțelege această schimbare ca o schimbare a naturii experienței de viață, putem cel puțin să începem să punem corect întrebările potrivite, evitând tot felul de interpretări naive, simpliste - de exemplu , că necredința este doar o consecință a dispariției în oameni a oricărui sentiment de completitudine sau trădare a lui (cum uneori teiștii vor să se gândească la atei); Introducere sau că credința nu este altceva decât un set de teorii care încearcă să explice experiența noastră comună, a cărei adevărată natură poate fi interpretată din poziții pur imanente (cum le place uneori ateilor să se gândească la teiști) Într-adevăr, trebuie să înțelegem diferența dintre aceste două poziții de viziune asupra lumii ca o diferență nu numai în convingeri, ci și în experiență și sentiment Și la acest ultim nivel, trebuie să luăm în considerare două puncte distinctive importante În primul rând, a avut loc o transformare internă profundă a întregului fundal de viață al credinței/necredinței, cu alte cuvinte, primul, "naiv", model de percepție a realității a încetat să mai existe - a apărut structura noastră "reflexivă" a acesteia Și în al doilea rând, trebuie să recunoaștem clar că credincioșii și necredincioșii pot percepe și experimenta lumea lor diferit Sentimentul că completitudinea poate fi găsită în altceva decât în noi înșine poate intra brusc în conștiința noastră ca un fapt direct al experienței, așa cum a fost cazul lui Bede Griffiths descris mai sus, sau în momentul convertirii experimentat de Claudel la Vecernia de la Notre Dam Ulterior, astfel de experiențe pot fi clar exprimate și raționalizate și devin baza pentru anumite credințe Un astfel de proces poate fi de lungă durată, iar credințele corespunzătoare se pot schimba de-a lungul anilor, dar chiar momentul unei experiențe de cotitură pentru o anumită persoană rămâne în memoria sa ca un fel de model ideal Așa s-a întâmplat cu Beda, care abia după câțiva ani a ajuns la o înțelegere pur teistă a momentului decisiv pe care l-a descris; un "lag" similar poate fi găsit în cazul lui Claudel Prin urmare, starea de secularitate- trebuie caracterizată prin prisma posibilității sau imposibilității în epoca noastră a anumitor tipuri de experiență Mai sus, m-am luptat mult timp cu termenii "laic" și "laicitate" Par destul de de înțeles până când te gândești serios la semnificația lor, dar de îndată ce se întâmplă acest lucru, apar tot felul de probleme Am încercat să mă ocup de unele dintre ele delimitând cele trei sensuri în care intenționez să folosesc acești termeni în cele ce urmează Acest lucru nu ne scutește în niciun caz de toate dificultățile, dar măcar ne permite să continuăm studiul Toate cele trei aspecte ale secularității sunt legate de "religie" - ca ( ) ceva care părăsește spațiul public; sau ( ) ca un tip de credințe și practici care sunt în declin sau nu; sau ( ) în ceea ce privește un anumit tip de credință sau credință, a cărui stare într-o anumită epocă este subiectul investigației Dar ce este "religia"? După cum știți, nu este susceptibil de o definiție precisă, în primul rând din cauza varietății uimitoare a acestor fenomene ib Marie-Anne Lescourret, Claudel (Paris: Flammarion, ), capitolul Vârsta seculară viața umană, pe care tindem să o numim religioasă Încercând să găsim ceva în comun între realitatea unei societăți arhaice, în care "religia era peste tot", și un set clar definit de credințe, practici și instituții cărora li se aplică acest termen în societatea noastră, ne-am propus o situație extrem de dificilă sau chiar sarcină complet insolubilă Dar dacă vom exercita o prudență prudentă aici (sau poate lașitate intelectuală) și să luăm în considerare că acum dorim să înțelegem totalitatea formelor și schimbărilor care au apărut în interiorul unei anumite civilizații - Occidentul modern - sau în încarnarea sa anterioară, lumea Creștinismul latin, așadar, spre marea noastră ușurare, vom vedea că nu este nevoie să inventăm o astfel de definiție care să acopere tot ce este "religios" în toate epocile istoriei omenirii Acel proces de schimbare, care a fost și rămâne semnificativ pentru civilizația noastră (atlantică de nord sau de vest) și se referă la starea religiei în cele trei dimensiuni pe care le-am indicat mai sus, eu, de fapt, am început deja să-l explorez într-una dintre ele aspectele cele mai importante și anume: dintr-o astfel de lume, unde locul plinătății a fost conceput ca fiind, dincolo de orice îndoială, în afara sau "dincolo" vieții umane, am trecut într-o eră diferită, contradictorie din punct de vedere spiritual, iar acum alții se opun celei anterioare interpretare, care (într-o varietate de moduri) plasează această plinătate "în interiorul" vieții umane Această întrebare a provocat o mulțime de discuții serioase de ceva timp, în timp ce în vremurile vechi oamenii se luptau până la moarte din cauza diferențelor de înțelegere a ideii creștine de plinătate Cu alte cuvinte, înțelegerea "religiei" prin opoziția transcendent/imanentă ar putea servi obiectivelor noastre prezente Aceasta este atracția abordării prudente (sau, dacă preferați, lașă) pe care o propun aici Religia în general, desigur, nu poate fi definită în termenii unui asemenea contrast Se poate chiar argumenta că numai noi (occidentalii, reprezentanți ai creștinismului latin) am făcut aici o distincție clară și dură, fie acoperindu-ne intelectul cu glorie, fie expunându-ne ridicolului (într-un anumit sens, așa cum voi încerca pentru a arăta mai jos, este și adevărat că și altele) O asemenea distincție nu poate fi atribuită, să zicem, lui Platon, și nu pentru că Ideile sale nu pot fi distinse de lucrurile care, fiind în proces de formare continuă, "imitează" Ideile, ci tocmai pentru că această realitate schimbătoare însăși este cuprinsă doar prin Idei Marea realizare a Occidentului a fost descoperirea ordinii imanente a Naturii, a cărei funcționare poate fi înțeleasă și explicată sistematic din sine, lăsând fără răspuns întrebarea dacă toată această ordine naturală are vreo semnificație și bază mai profundă și, dacă da, dacă ar trebui să facem de aici concluzia despre existenţa unui Creator transcendent dincolo de limitele lui Această noțiune de "imanent" presupunea negarea - sau cel puțin izolarea și problematizarea - a oricărei forme de întrepătrundere Introducere lucruri naturale și "supranaturalul", indiferent de modul în care ne-am imagina acest din urmă - fie sub forma unui singur Dumnezeu sau a zeilor, spiritelor, puterilor magice etc Astfel, caracteristica religiei prin opoziția imanent/transcendent este cea mai potrivită pentru caracteristicile culturii noastre Unii pot vedea aici provincialism restrâns, auto-absorbție narcisistă și concentrare aproape incestuoasă pe aproape și drag, dar sunt sigur că aceasta este o abordare rezonabilă, pentru că încercăm să înțelegem schimbările de cultură pentru care această distincție a devenit fundamentală Deci, în loc să ne întrebăm dacă sursa plinătății este gândită/experimentată ca fiind în interior sau în exterior (cum am făcut mai sus), am putea întreba dacă oamenii recunosc ceva de altă lume sau transcendent în legătură cu viața lor Așa este de obicei formulată această problemă și vreau să folosesc această abordare în viitor Intenționez să ofer o explicație mai detaliată a ceea ce înțeleg prin această distincție în câteva secțiuni, atunci când începem să analizăm teoriile moderne ale secularizării Sunt pe deplin conștient de cât de alunecoase sunt cuvinte precum "transcendent", în parte pentru că (așa cum am menționat pe scurt mai sus) aceste distincții terminologice au fost construite sau regândite chiar în timpul procesului de modernizare și secularizare Cred, totuși, că, cu toată vagul ei, terminologia adecvată - în acest context particular - ne poate fi foarte utilă Dar tocmai din motivele discutate mai sus, aș dori să completez interpretarea obișnuită a "religiei" ca credință în transcendent cu o altă interpretare a acesteia, mai concentrată pe înțelegerea contextului practic al vieții noastre Iată o posibilă explicație pentru aceasta Fiecare individ și fiecare societate are un concept despre prosperitatea umană și se bazează pe ele în viața lor Care este viața perfectă? Ce face ca viața să merite cu adevărat trăită? Ce este despre oamenii care ne inspiră cea mai mare admirație? Pur și simplu nu putem să nu ne punem aceste întrebări și altele similare în viața noastră Iar încercările noastre de a le răspunde determină ideea sau acele idei după care ne străduim să trăim sau între care fluctuam La un alt nivel, aceste idei sunt codificate - în teorii filozofice, coduri morale, practici religioase și evlavie Acestea, precum și diferitele practici subestimate care implică oamenii din jurul nostru și Desigur, această idee a avut antecedente în vremuri străvechi, de exemplu, în rândul epicurienilor, dar, cred, nu cu Aristotel, al cărui Dumnezeu a jucat un rol decisiv în cosmos, fiind pentru el polul de atracție Dar în Occidentul modern, și mai ales în știința post-galiliană, ordinea imanentă a devenit pentru prima dată ceva mai mult decât o teorie, transformându-se într-o premisă inițială, bază sau fundal implicit pentru toată gândirea noastră despre lume Vârsta seculară sunt resursa pe care societatea noastră o oferă fiecăruia dintre noi atunci când încercăm să trăim o viață plină de sens O altă modalitate de a ajunge la miezul problemei pe care am pus-o mai devreme în ceea ce privește interiorul/exterior ar fi să ne întrebăm dacă viața cea mai înaltă sau cea mai bună posibilă implică căutarea, recunoașterea sau slujirea unui bine care este "dincolo de" prosperitatea umană, că e ar fi ceva separat și independent de el? Dacă da, atunci prosperitatea umană, în forma sa cea mai înaltă, cea mai reală, adevărată sau adecvată, ar putea include ca unul dintre obiectivele noastre finale (de asemenea) urmărirea a altceva decât prosperitatea umană în sine Spun "scopuri finale", pentru că și cel mai autosuficient umanism este forțat să fie interesat - "instrumental", ca mijloc de atingere a scopurilor umane - în starea unor lucruri "non-umane", de exemplu, firul mediul din jurul nostru Întrebarea este, au aceste lucruri și o valoare mai mare, independentă? Este clar că tradiția religioasă iudeo-creștină îi răspunde afirmativ: dragoste pentru Dumnezeu, evlavie față de el - acesta este scopul ultim Desigur, Dumnezeu însuși în cadrul acestei tradiții este conceput ca o ființă care dorește binele omului, dar devotamentul față de Dumnezeu nu ar trebui să depindă de această împrejurare Cuvintele "facă-se voia Ta" nu sunt aceleași cu formula "Lasă poporul să prospere", chiar dacă știm că Dumnezeu dorește prosperitatea umană Pentru noi, aceasta este o situație extrem de familiară Dar există și alte modalități de a depăși prosperitatea umană obișnuită Budismul este un exemplu aici Pe de o parte, putem, desigur, să interpretăm mesajul lui Buddha ca un indiciu al modului în care am putea obține adevărata fericire, cu alte cuvinte, să evităm suferința și să obținem fericirea Este clar, totuși, că înțelegerea condițiilor de beatitudine este aici atât de "revizionistă", încât înseamnă de fapt o rupere cu ideea noastră obișnuită despre prosperitatea umană Această pauză poate fi descrisă ca o schimbare radicală a subiectului în sine La urma urmei, interpretarea tradițională a prosperității presupune existența unui "eu" stabil, de durată, care se bucură de beneficiile prosperității - sau, în lipsa acestuia, suferă Doctrina budistă a anatta își propune să ne elibereze de această iluzie Calea către nirvana implică respingerea tuturor tipurilor și formelor de prosperitate umană cunoscute de noi, sau cel puțin depășirea lor Budismul și creștinismul, în ciuda diferențelor lor doctrinare vaste, sunt oarecum asemănătoare unul cu celălalt Asemănarea lor constă în următoarele: o persoană credincioasă sau evlavioasă este chemată să rupă în interior de orientarea către propria prosperitate, cu alte cuvinte, trebuie să înceteze să-și mai dorească prosperitatea Vezi: Dalai Lama, Ancient Wisdom, Modem World: Ethics for the New Millennium (Londra: Little, Brown, ) Introducere într-un caz, iar renunțarea la dorințele și bucuriile pur omenești în numele slujirii lui Dumnezeu, în altul Tiparele relevante sunt exprimate clar în figuri exemplare: Buddha atinge iluminarea; Hristos, împlinind voia Tatălui, acceptă o moarte rușinoasă Dar nu am putea noi, dezvoltându-ne pe gândul tocmai subliniat, să interpretăm prosperitatea "adevărată" ca implicând renunțare - de exemplu, în spiritul stoicismului, care aparent a făcut ceva asemănător? Cu toate acestea, cu creștinismul, o astfel de atitudine nu va funcționa - și cu budismul, în opinia mea Căci însăși esența renunțării creștine presupune afirmarea și păstrarea valorii acelei prosperități omenești obișnuite de care renunțăm Dacă ocazia de a muri printr-o moarte naturală nu ar fi o binecuvântare, atunci moartea voluntară a lui Hristos nu ar avea semnificația pe care o vedem în ea Prin aceasta, este fundamental diferit de moartea lui Socrate, pe care acesta din urmă a descris-o ca o tranziție de la starea sa actuală la una diferită, mai bună Vedem aici o prăpastie de netrecut între creștinism și filozofia greacă Dumnezeu vrea cel mai obișnuit bine uman, iar Evangheliile sunt în mare măsură povești despre cum Hristos face posibil acest bine pentru oamenii ale căror boli le vindecă Chemarea la renunțare nu devalorizează prosperitatea ca atare; mai degrabă, este o chemare de a face din Dumnezeu centrul și centrul tuturor, chiar și în detrimentul respingerii acestui, în propria sa valoare, un bun de neînlocuit; rodul unui astfel de refuz este oportunitatea, în primul rând, de a deveni o sursă de prosperitate pentru alții și, în al doilea rând, la un nivel superior, de a coopera cu Dumnezeu însuși pentru a le reda la o prosperitate mai deplină Acesta este modul de a vindeca rănile și de a "repara lumea" (aici folosesc expresia ebraică tikkun olam) Aceasta înseamnă că prosperitatea și renunțarea nu se pot uni pur și simplu și, contopindu-se până la imposibilitatea de a nu se distinge, formează un singur scop - prin, ca să spunem așa, aruncarea peste bord, într-o manieră stoică, a mărfurilor respinse, ca un fel de balast pe care nu-l facem nevoie în rătăcirea vieții noastre Tensiunea dintre ei, de altfel, la nivel fundamental, nu dispare niciodată din creștinism Prosperitatea este bună, dar lupta pentru aceasta nu este scopul nostru cel mai înalt, ultimul Dar chiar și atunci când renunțăm la prosperitate, prin aceasta o reafirmăm, căci transformându-ne într-un mijloc de atingere de către alții și, în cele din urmă, de către toți oamenii, împlinim astfel voința lui Dumnezeu O astfel de atitudine paradoxală poate fi găsită în budism? Nu sunt sigur, deși budismul este familiarizat și cu ideea că cei care renunță devin o sursă de compasiune pentru cei care suferă Există asemănări între karuna și agape Și de-a lungul secolelor în civilizația budistă, în paralel cu procesele corespunzătoare din lumea creștină, s-a dezvoltat o diferență de vocații - între cei care renunță radical, până la capăt, și cei care continuă să trăiască viața anterioară, orientată spre viața umană obișnuită Vârsta seculară prosperitate, dar caută în același timp să acumuleze "merite" pentru viața viitoare (Desigur, Reforma protestantă a supus această distincție unei "deconstrucții" radicale, iar pentru povestea pe care o spun aici, aceasta a avut consecințe de o importanță enormă, într-un fel sau altul recunoscute de noi toți, chiar dacă sarcina de a examina unele dintre conexiunile acestui proces cu secularismul modern sunt încă foarte departe de decizia dumneavoastră ) Tocmai această distincție, între prosperitatea umană și scopurile dincolo de ea, trebuie scoasă la lumină și înțeleasă clar din acest motiv Aș dori să arăt că apariția secularității moderne (în înțelegerea mea a termenului) a coincis cronologic cu formarea unei societăți în care, pentru prima dată în istorie, umanismul absolut autosuficient a devenit o opțiune disponibilă pe scară largă pentru alegerea viziunii asupra lumii Mă refer la un umanism care nu este dispus să recunoască niciun alt scop în afară de prosperitatea umană și respinge orice devotament față de ceea ce se află dincolo de această prosperitate Nimic de genul nu se putea spune despre vreo societate anterioară Deși un astfel de umanism a luat naștere dintr-o tradiție religioasă în care prosperitatea și un scop transcendent se distingeau în mod clar și, în același timp, paradoxal legate între ele (și această împrejurare nu este indiferentă la povestea noastră), nu rezultă că toate societățile anterioare au văzut dualism în acest domeniu, așa cum spun despre budism și creștinism Au existat și astfel de sisteme ideologice în care prosperitatea era concepută într-un mod unitar și includea respectul pentru cei mai înalți; Taoismul pare să fie un exemplu aici Dar în astfel de cazuri acest respect, deși necesar pentru prosperitate, nu ar putea fi pur instrumental Adică dacă ar fi înțeles în acest fel, nu ar putea fi un adevărat respect Cu alte cuvinte, înainte de epoca modernității, omul, conform ideii generale a ordinii mondiale, nu se afla în vârful ei Ființe superioare - zei sau spirite, sau cel mai înalt fel de ființă - Idei sau orașul cosmic al zeilor și al oamenilor - au cerut și meritat închinarea, respectul, devotamentul sau dragostea noastră În unele cazuri, acest respect sau devotament a fost văzut ca un element esențial al prosperității umane, o parte indispensabilă a binelui uman Un exemplu aici este taoismul, precum și astfel de curente ale filosofiei antice precum platonismul și stoicismul În alte cazuri, ni se cerea loialitate chiar și pe cheltuiala noastră, sau această loialitate putea deveni o sursă de bine pentru noi doar cu condiția să reușim să câștigăm favoarea vreunui zeu Dar chiar și aici, respectul pentru cei mai înalți care ni se cerea a fost destul de real - aceste ființe și entități ne-au inspirat cu adevărat reverență Nu se punea problema să le tratăm așa cum tratăm acum forțele naturii atunci când le transformăm într-o sursă de energie Introducere Aici se poate vorbi și de umanism, dar nu de umanism autosuficient sau exclusiv, care are un cu totul alt caracter și stă la baza secularității moderne Această afirmație, care limitează sever umanismul exclusiv la cadrul epocii moderne, poate părea prea îndrăzneață și categorică și, prin urmare, îndoielnică Într-adevăr, aici există excepții În opinia mea, epicureismul antic a fost tocmai un umanism autosuficient A recunoscut zeii, dar a negat influența lor asupra vieții umane Și totuși o rândunică nu face încă primăvară Vorbesc despre o epocă în care umanismul autosuficient devine o opțiune disponibilă maselor - așa cum nu a fost niciodată în lumea antică, în care principiile sale erau împărtășite doar de o mică minoritate a elitei, care constituia ea însăși o mică minoritate Nici nu intenționez să argumentez că secularitatea modernă este în vreun fel la fel cu umanismul exclusiv În primul rând, conform definiției mele a secularității, aceasta din urmă este o anumită stare spirituală, spațiu, context în care se desfășoară căutarea noastră de plenitudine și are loc experiența percepției ei - iar această situație este ceva comun tuturor, atât credincioși și necredincioși Dar nici nu vreau să spun că umanismul exclusiv a devenit singura alternativă la religie Epoca noastră cunoaște o mulțime de curente care ar putea fi caracterizate ca nereligioase și în același timp antiumaniste; ele circulă astăzi sub diferite denumiri precum "deconstrucție" și "poststructuralism", în timp ce rădăcinile lor se întorc în scrierile extrem de influente ale secolului al XIX-lea și, mai ales, la scrierile lui Nietzsche În același timp, se încearcă recrearea unui umanism neexclusiv pe o bază non-religioasă, așa cum este exemplificat prin diferite versiuni de "ecologie profundă" Teza mea se rezumă la următoarele: secularitatea- a apărut odată cu posibilitatea umanismului exclusiv, care astfel, pentru prima dată, a extins radical gama de opțiuni de viziune asupra lumii disponibile unei persoane și a pus capăt erei credinței religioase "naive" S-ar putea spune că umanismul exclusiv s-a strecurat neobservat, printr-o formă intermediară de deism providențial, iar atât deismul, cât și umanismul au fost posibile prin schimbările anterioare ale creștinismului ortodox De îndată ce acest umanism a apărut în scenă, o situație spirituală nouă, pluralistă și nu mai "naivă" a deschis calea pentru multiplicarea opțiunilor pentru alegerile viziunii asupra lumii dincolo de spectrul lor original Și totuși punctul decisiv, de cotitură în acest proces de transformare a fost apariția umanismului exclusiv Din acest punct de vedere, s-ar putea oferi următoarea descriere simplă a principalei diferențe dintre epoca seculară și timpul care o precedă: epoca seculară este o astfel de eră în care eclipsa tuturor obiectivelor de cealaltă parte Vârsta seculară Prosperitatea umană adecvată devine imaginabilă sau, mai bine, atunci când viața în condițiile unei astfel de eclipse se transformă în ceva cu adevărat imaginabil nu numai pentru elită, ci și pentru mase largi de oameni Aceasta este principala legătură între secularitate și umanismul autosuficient Deci, pentru scopurile noastre actuale, religia poate fi definită în termeni de "transcendență", dar acest ultim termen trebuie înțeles în mai multe dimensiuni deodată Într-adevăr, semnul distinctiv al "religiei" așa cum este prezentată în teoriile secularizării este credința într-un fel de agent sau un fel de putere care transcende ordinea imanentă Este legătura noastră cu Dumnezeul transcendent care a fost înlăturată din centrul semantic al vieții sociale prin secularitate- ; este stingerea credinței într-un astfel de Dumnezeu pe care aceste teorii ale secularității- încearcă să o urmărească Dar pentru a înțelege mai bine fenomenele pe care vrem să le explicăm, legătura religiei cu "cel dincolo" ar trebui considerată în trei dimensiuni Cel mai important dintre acestea, care face clar impactul acestei conexiuni asupra vieții noastre, este aspectul pe care tocmai am încercat să-l descriu: sentimentul că există un bine care este diferit de prosperitatea umană și îl depășește în demnitatea sa În creștinism, ea poate fi considerată agape - iubirea pe care Dumnezeu o are față de noi și la care ne putem împărtăși prin puterea lui Cu alte cuvinte, aici ni se oferă posibilitatea unei transformări care ne duce dincolo de limitele perfecțiunii pur umane Dar, desigur, însuși conceptul de bine cel mai înalt ca atins pentru noi poate avea sens doar în contextul credinței în existența unei puteri superioare, a unui Dumnezeu transcendent al credinței, prezent în majoritatea definițiilor religiei Dar în acest caz, în al treilea rând, viziunea creștină asupra a ceea ce ne este potențial disponibil Într-un fel, poate părea că aici, deși într-un mod indirect, încă iau o anumită poziție asupra unei chestiuni controversate care îi dezbină pe teoreticienii "secularizării", adică în dezbaterea despre cum ar trebui definită religia Unii scriitori îi dau o explicație funcțională în ceea ce privește ceea ce face religia pentru indivizi sau pentru societate, cum ar fi promovarea "integrării" Alții cred că definiția ar trebui să aibă sens și, de regulă, ca principal criteriu pentru religie, ei indică credința într-un fel de ființe sau forțe supranaturale Această alegere are o importanță fundamentală, deoarece afectează direct natura teoriei propuse de cercetător Luând o poziție funcționalistă, se poate susține că nu a existat un declin al religiei în epoca "laică", deoarece toate fenomenele moderne pot fi clasificate ca religioase, până la concertele rock și meciurile de fotbal Pentru cei care preferă să definească religia în ceea ce privește conținutul ei intern mai degrabă decât funcțiile sale externe, sociale, declinul ei cunoscut pare incontestabil Pentru o analiză interesantă a acestei probleme, vezi Daniele Hervieu-Leger, La Religion poer Methogre (Paris: Cerf, ), capitolele și Nu am nicio intenție să afirm în mod abstract, "în general", că una dintre aceste definiții este mai bună decât cealaltă; pur și simplu, întrebarea care mă ocupă aici se referă la religie, luată tocmai din latura de conținut Tocmai mi-am ales propriul mod de a defini limitele acestui fenomen - prin clarificarea și concretizarea conceptului de "supranatural"; căci această opoziție natural/supranatural în sine, departe de a fi universală, apare de fapt doar în tradiția occidentală (și poate în islam) și depinde de importanța atribuită bunăstării umane Introducere Purtarea cu puterea agapei necesită ca propria noastră viață să depășească granițele ei "naturale" stabilite de naștere și moarte - viața noastră continuă dincolo de "această viață" Pentru a înțelege lupta, rivalitatea sau disputa dintre credință și necredință în cultura noastră, trebuie să vedem religia ca o combinație a acestor trei aspecte ale transcendenței Nu este că în societatea noastră se presupune că nu există alte opțiuni posibile și nimeni din ea nu caută alte căi, undeva în decalajul dintre această perspectivă triplă transcendentală și respingerea completă a religiei Dimpotrivă, acum avem o mulțime de opțiuni alternative Motivul aici este altul: toată această dispută complexă și multilaterală în practică se rezumă, de regulă, la confruntarea a două poziții extreme - religia transcendentală și negarea ei necondiționată (cum se întâmplă acest lucru în mod concret, voi explica multe mai jos) Avem dreptul să vedem în aceasta nenorocirea culturii moderne; Cu toate acestea, afirm doar ca un fapt Deci, secularitatea- , care este subiectul interesului meu aici, în contrast cu secularitatea- (spatiile publice secularizate) și secularitatea- (declinul credințelor și practicilor), constă în condițiile schimbate de credință - în noul contururi de experiență care induce la credință și este determinată de aceasta, într-un context nou, care formează fundalul vital necesar pentru toate căutările și întrebările din domeniul moral și spiritual Cea mai importantă trăsătură a acestui nou context este că trasează o linie sub recunoașterea naivă a transcendentului, sau a acelor scopuri și pretenții care depășesc limitele prosperității umane Însă acest proces este complet diferit de răsturnările religioase din trecut, când un orizont naiv a fost înlocuit cu altul - așa cum a fost cazul, să zicem, cu convertirea Asiei Mici de la creștinism la islam, ca urmare a cuceririi turcești În vremea noastră, naivitatea este imposibilă pentru oricine - nici pentru un credincios, nici pentru un necredincios Acesta este contextul universal într-o societate care include segmente separate cu o atmosferă spirituală diferită; alegerea "implicit" a viziunii asupra lumii, caracteristică fiecăruia dintre ele, poate diferi de celelalte, deși oamenii care trăiesc într-un anumit mediu sunt bine conștienți de ce atitudini de viziune asupra lumii sunt preferate în alte segmente și nu le pot respinge pur și simplu ca fiind o excentricitate inexplicabilă sau o iluzie elementară Schimbarea decisivă care ne-a adus în această nouă stare de lucruri a fost apariția umanismului exclusiv ca o alegere ideologică disponibilă pe scară largă Cum s-a întâmplat? Sau cu alte cuvinte: ce s-a întâmplat exact, ce anume a schimbat înseși condițiile de credință în modul în care o descriu aici? Răspunsul la aceste întrebări nu este ușor Vârsta seculară Mai degrabă, cred că nu este ușor să răspunzi Dar pentru mulți oameni în zilele noastre, răspunsul, cel puțin în linii mari, pare destul de evident Modernitatea generează secularitatea în toate cele trei forme ale sale O relație cauzală între ele este inevitabilă, iar teoria "mainstream" a secularizării este luată pentru a ne explica de ce a trebuit să se întâmple ceea ce s-a întâmplat Civilizația modernă pur și simplu nu a putut să nu conducă la "moartea lui Dumnezeu" Mi se pare că această teorie nu este foarte convingătoare, dar pentru a explica de ce, va trebui să detaliez propria mea versiune a ceea ce s-a întâmplat, lucru pe care îl voi face în capitolele următoare Voi reveni mai târziu la întrebarea ce ar putea fi o teorie convingătoare a secularizării Dar mai întâi, câteva cuvinte despre subiectul analizei mele De fapt, două cuvinte În primul rând, așa cum am menționat mai sus, voi fi preocupat în primul rând de Vest, sau de lumea Atlanticului de Nord, adică Voi vorbi despre o civilizație ale cărei rădăcini cele mai adânci se întorc în ceea ce s-a numit "creștinismul latin" Desigur, secularizarea și secularitatea sunt fenomene care există astăzi și cu mult dincolo de această lume și, poate, într-o zi, va veni momentul să le studiem la scară mondială Dar nu cred că acesta este locul de început La urma urmei, secularizarea, ca și alte trăsături caracteristice ale modernității - structurile politice, formele de democrație, rolul presei - își găsesc o expresie foarte diferită în diferite civilizații și se dezvoltă sub influența diferitelor nevoi și aspirații Devine din ce în ce mai clar că trăim într-o lume a "multe modernități" Și înainte de a ne grăbi la generalizări cuprinzătoare, trebuie să studiem aceste schimbări decisive în contextul specific al fiecărei civilizații individuale În plus, zona pe care am conturat-o spre studiu este deja în pericol de a fi prea extinsă, deoarece în interiorul lumii nord-atlantice însăși există multe căi speciale - regionale și naționale - către secularizare și nu voi putea acorda atenția cuvenită fiecare dintre ei Sper, totuși, că vom reuși să facem puțină lumină măcar asupra trăsăturilor generale ale acestui proces Și aici continui drumul pe care l-am urmat în cartea mea Sursele Sinelui , care a ridicat și o serie de probleme privind umanitatea în ansamblu, dar au fost luate în considerare la nivel regional Vezi numere selectate din Daedalus de Shmuel Eisenstadt: "Early Moderni-ties", vara , volumul , numărul ; şi "Modernităţi multiple", Iarna , Volumul , Numărul ; și, de asemenea: Dilip Parameshwar Gaonkar, ed , Alternative Modernities (Durham: Duke University Press, ) De asemenea, sunt pe deplin conștient de pericolul opus al ignorării interrelațiilor dintre procesele de secularizare din diferite civilizații Peter van der Veer m-a criticat deja din acest motiv, pentru că nu am acordat atenție modului în care experiența colonială a societăților non-europene le-a influențat ideile despre religie Vezi: Peter van der Veer, Imperial Encounters (Princeton: Princeton University Press, ) Charles Taylor, Sources of the Seif (Harvard University Press, ) Introducere În al doilea rând, în capitolele care urmează, mă voi angaja într-o controversă continuă cu ceea ce eu numesc "istorii de scădere" Pe scurt, mă refer la astfel de interpretări ale modernității în general și ale secularității în special, care le explică prin faptul că oamenii au pierdut ceva, l-au supraviețuit în interior, l-au lăsat ca inutil sau s-au eliberat de ceva - vorbim despre fostul îngust orizonturi, iluzii, granițe artificiale ale cunoașterii etc Ceea ce iese ca rezultat - modernitatea sau secularitatea - trebuie înțeles din punctul de vedere al proprietăților fundamentale ale naturii umane, care se presupune că au existat dintotdeauna, dar nu au putut fi dezvăluite pe deplin - din cauza însăși obstacolele de care oamenii de astăzi scapă cu succes Spre deosebire de acest gen de interpretare, voi susține cu insistență că modernitatea occidentală, împreună cu secularitatea sa caracteristică, este rodul unor noi invenții, modalități nou create de înțelegere a unei persoane despre sine (și practicile corespunzătoare acestora), și nu poate fi explicat prin referiri la unele proprietăţi eterne ale vieţii umane Sper că următoarea analiză detaliată va ajuta la dezvăluirea esenței acestei probleme; totuși, intenționez să mă refer la el din nou, și mai sistematic, la sfârșitul cărții, și anume în capitolul PARTEA I Reforma muncii Bastioanele Credinței Una dintre formulările întrebării la care vreau să răspund aici este: de ce în societatea noastră occidentală era aproape imposibil să nu credem în Dumnezeu, să zicem, în - în timp ce în anul , mulți dintre noi considerăm o astfel de alegere nu doar ușoară , dar chiar inevitabil? Desigur, o parte a răspunsului este că la acea vreme toată lumea credea, ceea ce înseamnă că pozițiile alternative păreau extrem de ciudate Dar un astfel de răspuns nu face decât să împingă întrebarea puțin mai departe La urma urmei, trebuie să înțelegem exact cum a avut loc o astfel de schimbare Cum au devenit alternativele de neimaginat până acum imaginabile și reale? În primul rând, remarcăm o împrejurare semnificativă: foarte multe proprietăți ale lumii în care locuiau oamenii atunci au vorbit în favoarea credinței, făcând prezența lui Dumnezeu, aparent, de nerefuzat Voi aminti trei astfel de caracteristici care sunt importante pentru povestea pe care urmează să o spun ( ) Lumea naturală care îi înconjura pe oameni și își avea propriul loc în cosmosul pe care și l-au imaginat a dat mărturie despre activitatea intenționată a lui Dumnezeu - și nu numai datorită acelei considerații simple pe care și astăzi suntem capabili să o înțelegem (și mulți dintre noi o acceptăm) , ci și anume: ordinea și structura naturii indică crearea ei, dar și pentru motivul că evenimentele grandioase ale lumii naturale, de exemplu, furtuni, secete, inundații, ciumă, precum și ani de fertilitate extraordinară și abundență generală, au fost considerate ca acțiunile lui Dumnezeu (o, așa cum demonstrează metafora deja moartă a limbajului juridic englez - actele lui Dumnezeu în sensul "dezastrelor naturale") Vârsta seculară ( ) Existența lui Dumnezeu era implicată și prin însuși faptul existenței societății (deși la vremea aceea nu se vorbea despre "societate" - acesta este un termen modern - ci despre o polis, o împărăție, o biserică, etc ) Împărăția putea fi concepută doar ca bazată pe ceva mai înalt decât acțiunile pur umane din vremurile seculare În plus, așa cum am menționat deja în capitolul anterior, viața diferitelor tipuri de colective și asociații care alcătuiau societatea - parohii, orașe, ateliere etc - a fost strâns asociat cu ritualul și cultul Dumnezeu era prezent peste tot și era pur și simplu imposibil să nu "ciocnim" cu el ( ) Oamenii trăiau într-o lume "fermecată" Poate că aceasta nu este cea mai bună expresie, deoarece pare să ne determină să ne gândim la tot felul de zâne și vrăjitori Dar îl folosesc aici pentru a contrasta cu expresia lui Weber "dezîncântare" ca o caracteristică a statului nostru modern În discutarea unor astfel de probleme, termenul a devenit atât de popular încât am decis să-i folosesc antonimul pentru a descrie cea mai importantă trăsătură a statului premodern În acest sens, lumea fermecată este lumea spiritelor, a demonilor și a forțelor morale printre care au trăit strămoșii noștri Oamenii care trăiesc într-o astfel de lume nu cred neapărat în Dumnezeu, cu atât mai puțin în Dumnezeul lui Avraam, fapt dovedit de existența a nenumărate societăți "păgâne" Dar în mintea țăranilor europeni din , cu toată ambivalența sa inevitabilă, Dumnezeul creștin a fost cel care a acționat ca garanția supremă că binele va triumfa în cele din urmă sau cel puțin va ține în frâu forțele cu multe fețe ale întunericului Într-o lume caracterizată prin aceste trei caracteristici, ateismul este aproape de neconceput Nu este evident că Dumnezeu există, că acționează în spațiu, creează și păstrează societăți, servește ca bastion împotriva răului pentru noi? Prin urmare, o parte din răspunsul la prima mea întrebare "ce s-a întâmplat între și ?" este că aceste trei semne au dispărut Dar, așa cum am menționat în introducere, nu este cazul Ascensiunea modernității este mai mult decât o poveste de pierdere sau scădere Diferența cheie dintre cele două repere cronologice alese aici este schimbarea în înțelegerea a ceea ce am numit "plinătatea": dintr-o stare în care cea mai înaltă căutare spirituală și morală a noastră ne-a îndreptat inevitabil către Dumnezeu și, s-ar putea spune chiar, nu avea sens fără Dumnezeu, la o astfel de stare de lucruri când ele pot fi corelate în mintea noastră cu o varietate de surse foarte diferite și sunt adesea asociate cu astfel de surse care neagă în mod direct existența lui Dumnezeu Dispariția celor trei moduri menționate mai sus de experimentare a prezenței divine în lume contribuie, fără îndoială, la această schimbare, dar nu poate deveni în sine cauza ei, pentru că nici acum - într-o lume dezamăgită, într-o societate seculară și într-o societate post-cosmică univers - noi, desigur, încă putem simți plinătatea ca pe un dar de la Dumnezeu Și pentru a putea percepe altfel, aveam nevoie de o alternativă Bastioanele Credinței De aceea, va trebui să spun nu numai modul în care Dumnezeu a încetat să mai fie prezent în aceste trei dimensiuni, va trebui să explic și modul în care altceva decât Dumnezeu ar putea deveni scopul obiectiv necesar al aspirațiilor morale și spirituale ale omului, polul completității Într-un fel, însăși esența întrebării noastre principale "ce s-a întâmplat?" poate fi exprimat astfel: cum au apărut alternative la înțelegerea plinătății, care presupune pe Dumnezeu? Cu alte cuvinte, mă voi ocupa de Entstehungsgeschichte* a umanismului exclusiv În interpretările tradiționale ale secularizării, i e în poveștile cu "scăderi", totul se rezumă la dezamăgire La început, știința ne-a oferit o explicație "naturalistă" a lumii, după care oamenii au început să caute alternative la Dumnezeu însuși De fapt, nu a fost La urma urmei, noua știință mecanicistă a secolului al XVII-lea nu era deloc privită atunci ca ceva care reprezenta în mod necesar o amenințare pentru Dumnezeu Da, ea a amenințat universul fermecat și magia; a început de asemenea să creeze dificultăți pentru credința în anumite acte specifice ale Providenței lui Dumnezeu Dar pentru a merge pe calea dezamăgirii lumii, au existat motive puternice de natură pur creștină Darwin, în secolul al XVIII-lea, nici măcar nu era vizibil la orizont În plus, desigur, societatea a început să fie percepută laic Oamenii au făcut revoluții, iar în unele cazuri a însemnat și rebeliune împotriva bisericilor existente Dar, la urma urmei, oamenii se puteau răzvrăti în numele altor forme de organizare a bisericii (cum s-a întâmplat în anii ) și cu o convingere profundă că Providența lui Dumnezeu se afla în spatele acțiunilor lor Potrivit poveștilor mai largi de "scădere", nu numai dezmăgirea, ci și estomparea prezenței lui Dumnezeu în toate cele trei domenii, ne-au forțat să aruncăm o privire nouă asupra posibilității coordonatelor de plenitudine alternative - de parcă ar fi fost deja acolo și stăteam la ușă, așteptând invitația noastră! Susțin că, într-un sens anume și foarte important, nu existau încă astfel de alternative Desigur, au existat diverse învățături care au fost create cândva de anumiți oameni, în unele cazuri urcând la modele străvechi și chiar reușind să devină ținta unor denunțuri aprige ale autorilor ortodocși Dar nu am vorbit încă despre alternative cu adevărat accesibile, adică despre astfel de interpretări alternative ale completitudinii care ar putea avea sens pentru masele largi ale oamenilor și nu doar pentru o mână de minți originale La un nivel pur negativ, era foarte greu de înțeles cum un umanism exclusiv ar fi putut îndeplini această sarcină, atâta timp cât oamenii aveau o viziune "vrăjită" asupra universului, cu alte cuvinte, se vedeau înconjurați de spirite , uneori foarte rău În această privință, desigur, știința a ajutat la deschiderea drumului către umanismul exclusivist, ajutând la dezamăgirea universului Cea mai importantă condiție pentru aceasta a fost un nou sentiment de "eu" și locul său în spațiu - nu deschis, Istoricul apariției (în germană) - În continuare, sub semnul *, precum și între paranteze drepte, sunt date notele traducătorului și redactorului Vârsta seculară poroase și vulnerabile la lumea spiritelor și a forțelor, dar ceea ce aș numi "izolat" Dar pentru formarea unui astfel de "eu" izolat nu a fost suficientă doar dezamăgirea - o persoană avea nevoie și de încredere în capacitatea sa de a fi el însuși creatorul ordinii morale Dar mijloacele necesare pentru aceasta nu erau deja oferite omului de etica non-teistă a antichității păgâne? - După părerea mea, doar în gradul cel mai neînsemnat În primul rând, unele dintre aceste teorii antice (de exemplu, platonismul și stoicismul) vedeau și omul ca parte a unui tot mai mare, un element al unei ordini cosmice sau spirituale generale Desigur, nu este nevoie să vorbim despre legătura necesară a acestor viziuni cu magia sau cu unele driade și hamadriade, dar și ei, deși în felul lor, au rezistat dezamăgirii lumii și interpretării mecaniciste a universului Asemenea teorii nu pot fi atribuite adevăratului umanism exclusiv, așa cum îl înțeleg Sunt gata să spun asta chiar și despre Aristotel - având în vedere semnificația specială pe care o acorda ceva divin în om, capacitatea noastră de a contempla o ființă de ordin superior Acolo unde umanismul exclusiv a fost prezent, fără îndoială, a fost în epicureism Nu este de mirare că Lucretius a devenit unul dintre inspiratorii căutărilor ulterioare într-o direcție naturalistă (de exemplu, în Hume) Dar epicureismul ca atare nu a fost în stare să ducă la bun sfârșit această sarcină Ne-ar putea învăța să atingem ataraxia prin eliberarea de idei iluzorii despre zei Dar pentru ca umanismul exclusiv să reușească într-un context modern, era nevoie de altceva Într-adevăr, în umanismul modern, capacitatea unei persoane de a crea o ordine morală în viața sa a căpătat un alt caracter Noul umanism și-a asumat un impact transformator activ asupra lumii naturale și sociale, iar forța sa motrice trebuia să fie dorința de beneficiu uman Pentru a contrasta cu tradiția religioasă, această a doua cerință poate fi formulată astfel: umanismul modern, pe lângă activismul și intervenționismul său, trebuia să găsească un fel de înlocuitor pentru agape Toate acestea înseamnă că încă nu a fost inventată o formă acceptabilă de umanism exclusiv, iar acest lucru nu a putut fi făcut peste noapte Forma dorită nu s-a putut forma "într-o singură mișcare", a trecut prin mai multe etape în dezvoltarea sa, iar rădăcinile ei se aflau în formele anterioare - creștine - ale umanismului Aceasta este povestea pe care încerc să o spun În a doua jumătate a secolului al XIX-lea, aveam deja alternative bine stabilite, "gata de utilizare" Oamenii pot fi influențați de unul sau altul, parțial din cauza propriilor opinii științifice - deși aici, așa cum voi încerca să arăt mai jos, ontologiile lor morale joacă încă un rol decisiv Dar astăzi, materialismul naturalist, de exemplu, nu este doar una dintre opțiunile disponibile, ci se prezintă ca singura viziune asupra lumii compatibilă cu cele mai Bastioanele Credinței instituție prestigioasă a lumii moderne și anume știința Nu este surprinzător faptul că o ideologie atât de influentă poate inspira o persoană cu îndoieli cu privire la propria credință, precum și cu privire la capacitatea de a se schimba în interior sub influența ei și chiar să-l facă să se rușineze de credința sa ca fiind ceva copilăresc și inconsecvent cu orice, astfel împingându-l, pe calea neîncrederii, chiar dacă el însuși va experimenta regret și nostalgie Ar fi, totuși, un anacronism flagrant să transferăm acest scenariu al epocii victoriane sau azi, atât de cunoscut nouă, într-un timp mai îndepărtat, când se creau încă viziuni concurente asupra lumii între care oscilăm acum În prima mea întrebare, am remarcat contrastul puternic dintre condițiile de credință din și După care am vorbit despre povestea pe care vreau să o spun pentru a clarifica această opoziție Dar de ce spune o poveste aici? Nu este posibil pur și simplu să scoatem în evidență contrastul dat analitic, să descriem starea de lucruri trecută și prezentă și să ne abțin de la a povesti ceea ce s-a întâmplat "între ei"? Cine are nevoie de această poveste, cu toate detaliile ei? Nu se poate numi destul de reușită analiza acestui contrast pe care am început-o deja, când am identificat trei căi ale prezenței divine în lume, care au fost cândva relevante, dar au dispărut de vremea noastră? Într-un fel, acesta este scopul meu ultim - să ajung la un asemenea contrast în expunerea mea, sau cel puțin să evidențiez situația noastră din anul prin acest gen de descriere comparativă Dar nu cred că această sarcină poate fi făcută corect dacă încercăm să lăsăm istoria afară Motivele acestei afirmații vor deveni, sper, din ce în ce mai evidente și mai convingătoare pe parcursul studiului în sine Dar în termeni generali, ele pot fi formulate deja aici: cea mai importantă caracteristică a situației noastre spirituale actuale este că s-a dezvoltat istoric, cu alte cuvinte, înțelegerea noastră despre noi înșine și locul nostru în istorie este parțial determinat de conștientizarea noastră că avem veniți în acest loc și într-un asemenea fel , ceea ce suntem, am devenit - ieșind din starea trecută și depășind-o Astfel, de regulă, vedem clar că trăim într-un univers "dezamăgit" și - după cum o dovedește însăși folosirea acestui termen de către noi - înțelegem că a fost cândva vrăjit Dar asta nu este tot Căci suntem conștienți nu numai că așa a fost, ci și că am ajuns la starea actuală prin luptă și că succesele pe care le-am obținut în această luptă rămân în unele privințe fragile Și știm acest lucru pentru că fiecare dintre noi în procesul de creștere a trebuit să învețe știința dezamăgirii, iar acum ne subliniem în mod constant unul altuia anumite greșeli în acest domeniu - ne acuzăm reciproc de gândire "magică", ne reproșăm vecinii pentru faptul că sunt "duși de mituri", "trădați Vârsta seculară există fantezii"; X, spunem noi, "nu trăiește în secolul nostru", Y are o "conștiință medievală", dar Z, care ne stârnește admirația, "era cu mult înaintea timpului său" Cu alte cuvinte, unul dintre cei mai importanți factori care ne determină ideea despre locul în care ne aflăm acum este istoria modului în care am ajuns aici În acest sens, însuși caracterul epocii noastre seculare presupune inevitabil (deși adesea negativ, prin repulsie) o atitudine față de Dumnezeu Și tocmai pentru că descriem situația noastră actuală printr-o poveste despre drumul pe care l-am parcurs, riscăm să facem greșeli mari în această descriere determinând incorect traseul în sine Ceva similar se întâmplă de fapt cu interpretările modernității în spiritul istoriei "scăderii" Pentru a înțelege unde ne aflăm acum, trebuie să ne întoarcem și să spunem corect despre ceea ce ni s-a întâmplat înainte Trecutul nostru a fost depus în prezent și suntem sortiți să ne înțelegem greșit până ne putem forma o idee adevărată de unde venim De aceea, narațiunea istorică nu este un fel de completare opțională aici, de aceea cred că acum ar trebui să spun această poveste Acest lucru mărește sfera sarcinii mele, potențial la infinit La urma urmei, istoria a ceea ce s-a întâmplat în procesul de secularizare a lumii creștinismului occidental este atât de multifațetă și bogată în evenimente încât s-ar putea scrie mai multe cărți de aproximativ aceeași lungime despre ea, dar totuși să nu ajungă la miezul problemei Acest lucru este cu atât mai adevărat în cazul meu, cu cât domeniul de studiu pe care l-am ales, lumea creștinismului latin, nu se distinge prin omogenitate După cum vom vedea mai târziu, nu a existat un drum comun pentru toți - națiunile și regiunile individuale și-au urmat propriile căi, în momente diferite și cu viteze diferite Îmi pot imagina doar oasele goale ale acestei povești și să ating doar câteva dintre cele mai importante transformări Sper totuși că din această descriere a scheletului se va putea reconstrui imaginea de ansamblu a dinamicii istorice În orice caz, un fel de descriere diacronică este absolut necesară aici Nu ne putem lipsi de o poveste despre evenimente istorice, dar această poveste singură nu este suficientă De fapt, pe parcursul întregii noastre discuții, va trebui să trecem de la nivelul analitic la cel istoric și invers La început, aș dori să contur schematic o serie de puncte generale care caracterizează opoziția dintre stările prezente și trecute, pentru a umple și îmbogăți ulterior această diagramă cu material istoric Aceste momente se încadrează în modelul celor mai importante trei schimbări negative pe care le-am menționat deja mai sus, dar acum voi trece de la ultima dintre ele la prima, iar aceste schimbări în sine se vor dovedi a fi nu trei, ci cinci Bastioanele Credinței În primul rând, vom vorbi despre dezamăgire, adică despre înlăturarea a treia dintre obstacolele de mai sus în calea neîncrederii (I) Apoi, trecând la al doilea obstacol (II), voi lua în considerare și modul în care vechea societate a reușit să mențină în echilibru unele tensiuni profunde (III) Aceasta, la rândul său, a fost legată de o înțelegere comună a timpului, care a fost eliminată ulterior cu (IV) În sfârșit, vreau să clarific procesul de distrugere treptată a primei bariere, în urma căruia conceptul antic al cosmosului a fost înlocuit cu universul neutru modern (V) I Deci, să începem cu lumea fermecată - lumea spiritelor, a demonilor și a forțelor morale, în existența căreia strămoșii noștri credeau Procesul dezamăgirii înseamnă dispariția unei astfel de lumi și înlocuirea ei cu lumea în care trăim acum - o lume în care singurul receptacol pentru gânduri, sentimente, aspirații spirituale este ceea ce numim minte (conștiință); singurii locuitori ai spațiului care au această minte sunt oamenii (grosso modo, iartă-mă pe marțieni și alți extratereștri, dacă există); mintea însăși are limite, astfel încât gândurile, sentimentele etc sunt "înăuntrul" lor Acest spațiu interior este constituit de posibilitatea conștiinței de sine introspective Cu toate acestea, nu rezultă din aceasta că absolut tot ceea ce este "înăuntru" poate fi realizat Este posibil ca alte lucruri să stea "în minte" atât de adânc încât să fie atât de sigur ascunse (reprimate) încât nu vom putea niciodată să le scoatem la iveală și să le realizăm Dar și ele aparțin acestui spațiu interior, deoarece, chiar rămânând în afara conștientului, participă implicit la crearea unor lucruri care sunt accesibile percepției noastre introspective, în același mod în care au lucrurile care se află imediat dincolo de orizontul viziunii noastre propriul lor loc în lumea vizibilului, chiar dacă nu ne este dat nouă, oamenilor, să ajungem în acest loc și să-i vedem cu ochii noștri "Intern" în acest sens este definit de ceea ce eu numesc "reflexivitate radicală" Ceea ce încerc să descriu aici nu este o teorie Mai degrabă, vreau să exprim înțelegerea și experiența directă a lumii de către omul modern, pentru a surprinde modul în care percepem "naiv" lucrurile Sau cam așa: vreau să ajung la o interpretare a realității în care pur și simplu trăim, nefiind niciodată conștienți de ea ca o interpretare sau - în cazul celor mai mulți dintre noi - nu o formulăm niciodată Rezultă că nu sunt acum interesat de tot felul de teorii filozofice, ai căror autori au dorit să explice clar și să descrie în detaliu ce este "minte" ("suflet", "spirit", "conștiință") și în ce relație este aceasta cu corpul" Nu intenționez să abordez înțelegerea și experiența noastră directă a lumii din pozițiile uneia sau alteia varietăți de dualism cartezian sau a competitorilor săi monist-materialiști, teoria identității A se vedea: Sources of Seif (Harvard University Press, ), capitolul Vârsta seculară și o teorie chiar mai sofisticată (și adecvată) a "capacității încorporate de a acționa" Încerc să surprind un mod de a înțelege viața care precede puzzle-urile filozofice reale Și, deși înțelegerea modernă a minții (conștiinței) se dovedește a fi fără îndoială deschisă interpretărilor în spiritul teoriilor de tip cartezian, care nu era caracteristic primei înțelegeri "încântate", în sine nu este deloc așa o teorie O voi spune altfel: ideea modernă a minții (conștiinței) face posibilă și undeva inevitabilă apariția a ceva asemănător unei "probleme psihofizice" (problema "minte-corp"), în timp ce în cadrul înțelegerea anterioară pur și simplu nu avea sens Cu toate acestea, conceptul modern, luat de la sine, nu oferă nicio soluție la această problemă Fac un apel la înțelegerea naivă, pentru că intenționez să arăt că în adâncul ei a avut loc o schimbare fundamentală, care a presupus dezamăgirea lumii Aici afirm ceva diferit de ceea ce am spus mai sus despre existența lui Dumnezeu și a altor ființe spirituale Acolo am trecut de la o credință naivă în realitatea lor la înțelegerea că atât recunoașterea cât și negarea lor ne conduce inevitabil într-o zonă controversată; iar acum nu mai avem teiști naivi sau atei naivi Dar această schimbare s-a bazat pe altceva, același despre care vorbesc acum - o schimbare în experiența noastră directă a realității din jurul nostru, o tranziție de la o lume în care existența acestor spirite nu a fost supusă nici cea mai mică îndoială și era pur și simplu imposibil să nu-i întâlnim, într-o lume în care prezența ființelor spirituale nu mai este ceva de la sine înțeles pentru noi, iar multe dintre modalitățile anterioare ale prezenței lor în lume au devenit complet de neînțeles pentru noi Faptul că nu le mai confruntăm inevitabil, "la fiecare pas", este o trăsătură caracteristică percepției noastre naive actuale asupra lumii Acest lucru, desigur, nu înseamnă că le percepem la fel de naiv și direct ca inexistente În acest caz, distanța dintre negative este destul de mare Noi (nu mai) experimentăm direct existența lor; cu toate acestea, nu se poate spune că experimentăm inexistența lor În mod similar, rămânând la nivelul percepției naive directe, nu îmi pot face o idee experienţială a structurii moleculare a lucrurilor Dar asta nu mă împiedică să cred ceea ce m-au învățat la lecțiile de fizică Doar că aceste opinii ocupă un loc foarte clar în tabloul meu despre lume; Știu că mi-au devenit disponibile prin munca complexă de cercetare teoretică efectuată de alți oameni Același lucru este valabil și aici: viziunea modernă asupra lumii nu neagă existența lui Dumnezeu și a altor spirite, ci aduce astfel de credințe într-un domeniu în care devin deschise la îndoială, contestare, explicații mediatoare etc Prin urmare, schimbarea înțelegerii naive este foarte importantă în ceea ce privește obiectivele mele actuale A o prezenta mai clar înseamnă a înțelege mai profund natura schimbării Bastioanele Credinței opinii în poziţia generală a credinţei Aici ajungem la însăși esența secularizării în al treilea sens pe care l-am menționat Am început o descriere detaliată a acestei viziuni asupra lumii cu conceptul de minte (conștiință) Gânduri etc apar în minte; numai oamenii posedă rațiune (grosso modo); mintea însăși are limite, adică este un spațiu interior Să luăm în considerare mai întâi primul dintre aceste principii La ce mă refer când spun "gânduri etc "? Desigur, mă refer la impresiile noastre, precum și la opiniile pe care le avem și la declarațiile pe care le facem despre lume și despre noi înșine Dar mă refer și la reacțiile noastre față de lumea din jurul nostru și, prin urmare, la sensul, importanța, semnificația pe care le vedem în lucruri Pentru toate cele de mai sus intenționez să folosesc termenul general "sens", deși aici, desigur, există pericolul de a-l confunda cu un "sens" lingvistic propriu-zis O voi folosi în sensul în care ne referim atunci când vorbim despre "sensul vieții" sau despre o relație care este de mare "semnificație" pentru noi Diferența crucială dintre viziunea centrată pe minte și viziunea asupra lumii fermecată ne va deveni evidentă atunci când luăm în considerare semnificațiile în acest sens Conform primei concepții asupra lumii, semnificațiile sunt "în minte", cu alte cuvinte, lucrurile contează doar pentru că provoacă anumite reacții în noi, iar acest lucru se datorează naturii noastre de ființe capabile de astfel de reacții, adică ființe care posedă sentimente, care trăiesc dorința, dezgustul - într-un cuvânt, înzestrate cu rațiune în sensul cel mai larg Trebuie să subliniez încă o dată: acest mod de a înțelege lucrurile precede oricare dintre interpretările sale în teoriile filozofice (materialiste sau idealiste, moniste sau dualiste) Putem adopta o poziție strict materialistă și credem că reacțiile noastre ar trebui explicate prin efectele lucrurilor asupra noastră ca organisme și, mai precis, prin diferitele reacții neurofiziologice pe care percepția lucrurilor le provoacă în noi Dar în acest caz, încă explicăm sensul lucrurilor prin "răspunsurile" noastre, iar aceste "răspunsuri" sunt "în interiorul" nostru - în sensul că depind de "programul" sau "setarea" nostru intern Fantezia materialistă că am putea fi în principiu un creier într-o cuvă controlată de un om de știință nebun are sens doar dacă condițiile materiale suficiente pentru apariția oricărui fel de gândire sunt în interiorul craniului Aceasta înseamnă că gândurile convingătoare despre o lume inexistentă ar putea fi evocate prin aducerea creierului într-o stare adecvată Geografia interiorului/extern, precum și granița care le separă, care este esențială pentru viziunea asupra lumii centrată pe minte, sunt reproduse în explicația materialistă a acestui fenomen imaginar Vârsta seculară În lumea fermecată, semnificațiile nu sunt în minte în sensul descris mai sus; cel puțin nu în mintea umană Dacă ne uităm la cum era viața în urmă cu de ani pentru oamenii obișnuiți (și, în mare măsură, pentru elite), vom găsi o mulțime de confirmări diverse ale celor spuse În primul rând, oamenii trăiau în lumea spiritelor, atât bune cât și rele Desigur, Satana era printre aceștia din urmă, dar, pe lângă el, lumii îi lipseau tot felul de forțe necurate care amenințau o persoană cu necazuri din toate părțile - aceștia erau demoni și spirite ale pădurilor, locuri sălbatice, deșertice, dar și acei demoni care pozează o amenințare pentru noi în viața de zi cu zi Ființele spirituale care lucrau de partea binelui erau, de asemenea, foarte numeroase Mă refer nu numai la Dumnezeu, ci și la sfinții Săi, cărora oamenii s-au rugat și ale căror locuri de odihnă le-au vizitat în anumite cazuri, în speranța de a fi vindecați sau în semn de recunoștință pentru vindecarea deja rugată și acordată, sau pentru eliberarea de un pericol teribil ( de exemplu, în timpul unei înot în mare) Poate că aceste forțe de natură inumană nu ar trebui să ne pară atât de surprinzătoare Da, existența lor contrazice al doilea dintre principiile viziunii moderne despre lume pe care le-am menționat - în univers (cum avem tendința de a crede de obicei) nu pot exista alte ființe inteligente în afară de oameni - totuși, mintea lor seamănă puțin cu a noastră, pentru că în ea, sub formă de intenții bune sau rele, pot exista valori Cu toate acestea, o astfel de interpretare subestimează ciudățenia lumii fermecate La urma urmei, cultul sfinților este cel care demonstrează că purtătorii forțelor corespunzătoare nu erau neapărat subiecți inteligenți de acțiune capabili să ia o decizie conștientă de a ne face cutare sau cutare serviciu sau favoare Puterea era și în lucruri Acțiunea de vindecare a sfinților a fost adesea asociată cu locul în care moaștele lor sau o (presupusă) parte a corpului lor, sau vreun obiect legat de viața lor, de exemplu (în cazul lui Hristos), bucăți de cruce cinstită sau batista , cu care Sfânta Veronica și-a șters fața și care, în anumite împrejurări, a fost expusă publicului la Roma Aici putem aminti și alte obiecte care posedau putere sacră, de exemplu, o gazdă sau lumânări sfințite pentru Lumânări Aceste obiecte conţineau putere spirituală şi, prin urmare, trebuiau manipulate cu grijă; utilizarea lor incorectă s-ar putea dovedi a fi cele mai teribile consecințe pentru vinovat De fapt, în lumea fermecată, nu exista o graniță clară între agenții personali și forțele impersonale Putem verifica acest lucru din nou "O putere specială rezida în toate lucrurile - atât cele vii, cât și (din punctul nostru de vedere) neînsuflețite: apa, copacii, substanțele, cuvintele și aceste lucruri s-au influențat reciproc Au existat, de asemenea, ființe umane și supra- sau extra-umane care și-au exercitat diversele puteri și abilități la diferite niveluri: sfinți, vrăjitoare, fantome, spirite și entități mai puțin tangibile " - Stephen Wilson, The Magical Universe (Londra: Hambledon & Londra, ), p xviii Bastioanele Credinței la fel, pe exemplul relicvelor Vindecările efectuate de ei sau blestemele care s-au abătut asupra celor care le furau sau îi maltratau în alt mod, erau percepute ca provenind din relicvele înseși ca punctul central al puterii și, în același timp, ca având sursa lor în bunăvoință sau furie sfânt căruia îi aparțineau Putem spune că o gamă largă de forțe au acționat în această lume, pornind (să luăm gazda răului deocamdată) de la figuri super-puternice, precum Satana însuși, construindu-și la nesfârșit intrigile pentru a ne condamna la osânda veșnică, la demoni mai mici, de exemplu, spiritele pădurii, aproape deloc distinse de locurile lor de reședință, și mai departe, până la o poțiune magică care provoacă boală sau moarte Toate acestea servesc la ilustrarea tezei pe care aș dori să o afirm aici și la care voi reveni în curând: lumea fermecată, în contrast cu universul nostru de sine izolate și "conștiințe", se caracterizează printr-o absență descurajatoare a acelor granițe clare care suntem obișnuiți să considerăm ceva absolut necesar Deci, în lumea premodernă, semnificațiile nu sunt doar în minte, ci pot fi în lucruri sau în diverse subiecte non-umane, ci intracosmice Putem reprezenta această opoziție față de starea prezentă sub două aspecte, corespunzătoare celor două tipuri de forțe pe care aceste lucruri/subiecte le posedă În primul rând, este capacitatea de a ne insufla, de a ne impune anumite semnificații Desigur, într-un fel, ceva similar se întâmplă în mod constant astăzi - evenimentele din lumea din jurul nostru ne provoacă un anumit tip de reacții involuntare Ne abate nenorocirea și suntem triști; ni se întâmplă ceva minunat și ne bucurăm Cu toate acestea, modul specific în care lucrurile puternice au acționat asupra noastră în lumea fermecată nu are nicio analogie în viziunea noastră modernă asupra lumii Pentru noi, acele lucruri din lume care nu sunt ființe umane și nu exprimă ființe umane sunt în afara "conștiinței" Dar ele pot veni și în contact cu conștiința noastră într-un mod special De fapt, acest lucru se întâmplă în două moduri ( ) Putem observa aceste lucruri, schimbându-ne astfel concepția despre lume, sau putem experimenta anumite efecte pe care în alte circumstanțe nu le-am simți ( ) Deoarece noi înșine - ca corpuri - ne aflăm în același timp și spațiu cu aceste lucruri exterioare și suntem în interacțiune constantă cu ele și, din moment ce, în plus, stările noastre mentale sunt reacții determinate cauzal infinit la stările noastre corporale (și noi suntem clar conștienți de acest lucru, chiar și fără a accepta vreo teorie specifică despre cum se realizează exact acest lucru) - atunci forțele noastre, dispozițiile, motivele etc poate și experimentează influența a ceea ce se întâmplă în afara noastră Totuși, tot ceea ce are loc în astfel de cazuri - apariția anumitor reacții în noi, dobândirea anumitor semnificații de către lucruri - este determinat de Vârsta seculară cum acționăm ca conștiințe (sau organisme care "produc" conștiință) Dimpotrivă, în lumea fermecată, semnificația este deja în obiect/actor și este complet independent de noi - ar fi acolo chiar dacă nu am fi deloc în lume De aici rezultă că obiectul/actorul ne poate comunica, transmite sau impune acest sens într-un al treilea mod - ca să spunem așa, implicându-ne, atragându-ne în câmpul său de forță În acest fel, el este capabil să ne insufle înțelesuri complet străine de natura noastră, pe care nu le-am avea niciodată în condiții normale și, de asemenea, în cazuri pozitive, să întărească reacțiile "endogene", bune și bune inerente nouă Cu alte cuvinte, lumea nu ne afectează pur și simplu arătându-ne anumite stări ale lucrurilor la care reacționăm conform propriei naturi, sau provocând în noi anumite stări chimico-organice care, datorită caracteristicilor noastre psihofizice, dau naștere la, să zicem, euforie sau depresie În toate aceste cazuri, sensul, ca să spunem așa, apare doar atunci când lumea intră în contact cu conștiința/organismul Și în acest sens este endogen Între timp, în lumea fermecată, sensul există deja în afara noastră, înainte de contactul nostru cu lumea; este capabil să ne captureze, să ne stăpânească și putem cădea în câmpul său de forță Vine la noi, cade peste noi din afară Pe de o parte, totul sună ciudat Cu toate acestea, pe de altă parte, o analogie care este destul de înțeleasă pentru omul modern ne poate ajuta aici Trebuie doar să vă amintiți ce se întâmplă uneori între oameni Imaginează-ți că sunt într-o dispoziție groaznică Rătăcesc prin casă cu furie și disperare Te-ai trezit dimineața, plin de optimism și energie, dar acum simți cum te atrage mlaștina disperării mele și te scufunzi încet în ea (Totuși, este posibil și rezultatul opus, fericit - vei putea să mă scoți din abisul deznădejdii ) Proasta dispoziție care a pus stăpânire pe tine este exogenă în acest sens Desigur, abilitatea de a intra într-o dispoziție proastă era deja unul dintre numerele din repertoriul tău psihologic Și eu sunt responsabil doar pentru ceea ce ți-a provocat o stare proastă astăzi, și nu pentru faptul că ești supus practic Dar putem observa cazuri de modificări exogene la un nivel mai fundamental Imaginați-vă că, mulțumită vouă, am învățat un anumit tip de iubire - deschisă, generoasă, sacrificială - față de care înainte eram complet incapabil și a cărei existență chiar am încercat să o neg: posibilitatea unei astfel de iubiri pur și simplu nu era pe "hartă" a sufletului meu Sau - o schimbare și mai profundă - suntem amândoi impregnați de o astfel de iubire, a cărei natură presupune comunicare și intimitate în cel mai intim; o iubire pe care niciunul dintre noi nu ar putea-o experimenta vreodată singur, "unilateral" Pentru fiecare dintre noi, o astfel de iubire este într-un anumit sens un dar primit de la celălalt; ea, spunem noi, nu locuiește în fiecare dintre noi separat, ci mai degrabă trăiește într-un spațiu special între noi Bastioanele Credinței Cu toate acestea, toate acestea, desigur, nu sunt deloc o lume fermecată, pentru că rămânem în continuare pe tărâmul omului - agenți umani și posibilități umane Aici se poate vedea doar o oarecare asemănare cu lumea fermecată, dacă luăm în considerare dezmăgirea prin prisma viziunii atomiste a subiectului uman: gândurile există doar în interiorul conștiințelor individuale O astfel de poziție - vai! ne este prea familiar Există ceva în chiar procesul de evoluție către o viziune asupra lumii centrată pe minte care ne face fatal susceptibili la teoriile atomiste Și filozofia mai trebuie să "iasă" dincolo de limitele pe care și le-au pus Dar, repet încă o dată, încerc să mă ocup de structura integrală a viziunii originale, imediate asupra lumii, lăsând deoparte teoriile filozofice propriu-zise, menite să o articuleze clar În general, aceste cazuri din viața umană de zi cu zi nu ne cufundă înapoi în lumea fermecată, ci servesc ca un fel de analogie care ajută la înțelegerea acesteia Până la urmă, această capacitate, cunoscută nouă din relațiile interumane, de a se inspira reciproc anumite semnificații (exogen, în raport cu individul) sau, cel puțin, ceva foarte asemănător cu ea, înțelegerea premodernă se extinde dincolo de tărâmul propriu-zis uman Astfel, putem explica parțial existența semnificațiilor în lucruri prin această capacitate de a evoca sau sugera în mod exogen anumite semnificații Dar în lumea fermecată, sensul în lucruri are o altă abilitate Aceste obiecte "încărcate" ne pot afecta nu numai pe noi, ci și pe alte lucruri din lume Ele pot aduce vindecare oamenilor, pot salva navele de la epave, pot opri grindina și fulgerele Ei au ceea ce numim în mod obișnuit "putere magică" Obiectele consacrate, precum moaștele sfinților, oștile, lumânările, sunt pline de putere divină și pot face fapte bune săvârșite de puterea lui Dumnezeu - să zicem, să vindece de boli sau să prevină dezastrele naturale Sursele puterii malefice urmăresc, respectiv, scopuri neplăcute - ne trimit boli, distruge animalele noastre, distrug recoltele etc Din nou, pentru a sublinia contrastul cu lumea noastră, putem spune că în lumea fermecată, lucrurile "încărcate" au o putere cauzală care reflectă semnificația conținută în ele Populară în epoca Înaltei Renașteri, teoria corespondențelor, care, deși era mai mult o idee elitistă decât o credință de masă, nu era străină de această logică vrăjită și conținea multe din acest tip de relații cauzale mediate de sens De ce Mercur (mercurul) vindecă bolile venerice? Pentru că prindem aceste boli în piață, iar Hermes este zeul comerțului pe piață (remarca lui Hacking) Acest tip de gândire este complet străin dezamăgirii noastre post-galiliane centrate pe minte Dacă gândurile și semnificațiile sunt doar în minte, atunci nu pot exista obiecte "încărcate", iar relațiile cauzale dintre lucruri nu pot depinde câtuși de puțin de semnificațiile lor, bfk secular care sunt investite în ele exclusiv de conştiinţa noastră Cu alte cuvinte, lumea fizică din afara conștiinței este supusă unor legi ale cauzalității care nu au nimic de-a face cu semnificațiile morale pe care lucrurile le au pentru noi Așadar, în lumea fermecată, lucrurile "încărcate" își pot insufla, își impun semnificațiile și pot provoca consecințe fizice în concordanță cu aceste semnificații Aceste două puteri le voi numi, respectiv, "influență" și "forță cauzală" Acum voi încerca să arăt cum un anumit fel de granițe, care ni se par familiare și absolut necesare, dispar undeva într-o lume fermecată Am vorbit deja despre estomparea granițelor dintre subiecte și lucruri între aceste entități încărcate Dar, mai important, linia de demarcație clară pe care o trasăm între conștiință și lumea exterioară pentru fosta viziune asupra lumii a fost mult mai puțin clară și definită Aceasta rezultă din însuși faptul influenței De îndată ce semnificațiile nu sunt doar în minte, de îndată ce putem fi sub vrajă, intră în sfera de acțiune a semnificațiilor exogene, atunci ne gândim la aceste semnificații ca incluzându-ne pe noi înșine și chiar pătrunzând în noi Ne aflăm într-un spațiu aparte, care este determinat de această influență Sensul nu mai poate fi localizat pur și simplu în interior, dar nici nu este situat exclusiv în exterior Mai degrabă, rezidă într-un fel de spațiu intermediar care estompează ceea ce este pentru noi astăzi o graniță clară Sau granița în sine se dovedește a fi poroasă - aceasta este imaginea pe care aș dori să o folosesc aici Această porozitate este cel mai evidentă în frica de posesie, deoarece putem fi stăpâniți de demoni Într-adevăr, în urmă cu cinci secole, ca în zilele Noului Testament, multe dintre cele mai izbitoare și vizibile simptome ale bolii mintale, pe care le-am clasifica acum drept tulburări mintale, erau considerate rezultatul posesiei Una dintre "procedurile de tratament" în astfel de cazuri era bătaia pacientului: se presupunea că, făcând ca demonul să fie insuportabil în continuare în acest corp, îl vom forța să plece De fapt, însă, granițele erau și mai neclare Nici măcar linia care împarte cazurile obișnuite de influență și obsesie completă nu era în întregime Termenul "poros" este folosit și de Stanley Tambiah în curioasa sa comparație a tratamentelor occidentale și ayurvedice pentru boli mintale În cel din urmă, "individuul empiric este văzut ca poros și deschis în mod constant la influențe externe" Vezi: S Tambiah, Magic, Science, Religion, and the Scope of Rationality (Cambridge: Cambridge University Press, ), p În opinia mea, Tambiah face în esență aceeași distincție pe care încerc să o subliniez aici În contextul general al cărții sale, această diferență este asociată cu ceea ce el vede ca fiind moduri diferite de relație a omului cu lumea, sau "două orientări în cosmos", la care se face referire pe scurt ca "participare" și "cauzalitate" Ambele sunt, în principiu, disponibile tuturor ființelor umane, dar pentru diferite civilizații și moduri de viață, semnificația lor reală se dovedește a fi foarte diferită; vezi cartea numită, în special capitolul Bastioanele Credinței clară și definită A existat o întreagă gamă de nuanțe și tranziții Oamenii vorbeau despre "posedare" atunci când cele mai înalte facultăți și puteri ale unei persoane păreau a fi complet stinse - de exemplu, într-o stare de delir Dar, într-un anumit sens, orice influență proastă a dus la slăbirea și întunecarea abilităților noastre superioare Numai în cazul unei influențe bune - plină, de exemplu, de harul lui Dumnezeu - ne contopim cu agentul sau forța, sursa unei astfel de influențe, prin ceea ce este mai bun și mai înalt în noi înșine Demonii ne pot stăpâni, dar Dumnezeu sau Duhul Sfânt intră în noi sau ne dă viață din interior Bună sau rea, această influență va șterge cu siguranță granițele clare Imaginează-ți că o persoană se îndrăgostește Acest fapt are un impact, într-un mod bun sau rău, asupra vieții lui Acesta, credem noi, este un eveniment "intern", deși implică expunerea la influențe exterioare (în cele două moduri pe care le-am menționat) și, fără îndoială, are propriile consecințe Și acum să ne imaginăm că considerăm toată această sferă a vieții noastre ca fiind sub auspiciile unei zeițe speciale - Afrodita Apoi, dacă o persoană este fericită în dragoste, aceasta înseamnă că Afrodita îl favorizează Ea nu numai că evită pericolele externe - în calitate de patronă a oamenilor, Afrodita acționează în acest sens ca un motiv care creează condiții favorabile pentru iubire De asemenea, înseamnă că dezvoltarea deplină a motivațiilor intrinseci adecvate este darul Afroditei pentru om Cu alte cuvinte, starea celei mai înalte motivații pentru dragoste pe care o experimentez este legată nu numai de zona interioară a dorințelor mele - este o consecință a faptului că am primit darul corespunzător de la zeiță Această stare "maximală" nu poate fi localizată numai și exclusiv în mine; locul ei este în acel spațiu intermediar în care am găsit acest dar Să ne imaginăm acum că toate acestea nu sunt o teorie pentru noi, ci o experiență directă a lucrurilor, care determină natura experienței noastre În acest caz, interiorul nu va mai fi doar intern, va deveni și exterior Cu alte cuvinte, acele emoții care sunt cele mai profunde și mai secrete din viața umană, primesc o existență în spațiu care ne duce dincolo de noi înșine; mai mult, într-un spațiu poros, deschis influenței forțelor exterioare, percepute de noi ca indivizi vii Să ne întoarcem la polul opus - spiritele rele care caută să ne facă rău Există, de asemenea, o dimensiune care ne va ajuta să găsim ceva familiar în asta, pentru că există ființe care ne doresc rău și sunt capabile să creeze condițiile necesare pentru ca un fel de rău să se întâmple cu adevărat asupra noastră, ceva ca un dușman uman, doar repertoriul de trucuri malefice în acest caz depășește cu mult capacitățile umane corespunzătoare Aici avem ceva asemănător cu protecția externă de la Afrodita, dar cu semnul opus Dar, din nou, spiritul rău are mai mult decât o forță externă misterioasă și formidabilă Capacitatea răului care începe să ne invadeze este și mai teribilă Vârsta seculară Răul ne poate submina însăși voința noastră de a rezista și chiar voința noastră de a trăi Are puterea de a ne pătrunde ca ființe care trăiesc și doresc, au propriile lor scopuri și intenții Nu putem limita acțiunea răului la domeniul "extern" Pentru a surprinde și a descrie asta ca un fel de experiență trăită, și nu doar o teorie, poate așa ne simțim vulnerabili sau "vindecabili" (să fie un antonim pozitiv pentru cuvântul "vulnerabil") dintr-o voință rea sau bună care are o natură supraomenească și locuiește în spațiu sau chiar dincolo de acesta Acest sentiment de vulnerabilitate este una dintre cele mai importante proprietăți care au dispărut în procesul de dezamăgire În lumea fermecată, identificarea oricărei surse particulare de pericol, de exemplu, ca vrăjitoare, reflectă un sentiment general de vulnerabilitate, care în acest caz este doar concretizat Acesta este ceea ce face plauzibilă o astfel de identificare Lumea fermecată oferă un model universal în cadrul căruia astfel de explicații au sens și inspiră încredere deplină În acest sens, ele sunt analoge cu atribuirea intențiilor ostile unui om înarmat în acele zone de fărădelege care există în lumea noastră Vulnerabilitatea la voința rea implică nevoia de ispășire, de acțiuni menite să cumpere sau să se ingraționeze cu, sau cel puțin să neutralizeze, ostilitatea unor astfel de forțe Acest lucru, la rândul său, este legat de idei despre metode acceptabile de ispășire, de unde și conceptele de obligație și datorie, vinovăție și pedeapsă, care joacă un rol important în lumea fermecată Desigur, unele proprietăți ale zeilor și spiritelor pot fi surprinse prin analogie cu prietenia sau ostilitatea umană Dar o astfel de analogie, așa cum am subliniat mai sus, nu ne permite să înțelegem ideea premodernă a lumii în întregime Căci, în realitate, universul despre care vorbim aici este mult mai străin și mai ostil omului Forțele cosmice care pot sparge granița și pot opera în interiorul nostru nu se limitează la ființe personificate ca noi înșine Există o întreagă gamă de astfel de forțe care își pierd treptat natura personală, astfel încât de la un moment dat avem nevoie de un model complet diferit pentru înțelegerea lor - modelul entităților cosmice impersonale, care, totuși, întruchipează, conțin anumite semnificații și, prin urmare, pot ne influențează, forțându-ne, în anumite circumstanțe, să experimentăm aceste semnificații Acest lucru duce la consecințe extrem de importante pentru întregul mod de a experimenta o persoană care i-a fost dată prin experiență Voi încerca acum să explic această diferență crucială mai detaliat Să luăm exemplul binecunoscut al influenței care emană din materia neînsuflețită Ca și în cazul corespondențelor menționate mai sus, acest exemplu este împrumutat mai degrabă din teoria elitistă decât din domeniul ideilor obișnuite, dar principiul rămâne același Luați în considerare melancolia Bila neagră nu este Bastioanele Credinței cauza, dar întruchiparea melancoliei, aceasta, de fapt, este melancolie Viața emoțională este și aici poroasă; nu se poate spune pur și simplu că există în spațiul interior, mental Vulnerabilitatea noastră la rău, la ceea ce este capabil să ne pătrundă și să ne distrugă din interior, se explică nu numai prin acțiunea spiritelor de natură rea Se asociază și cu lucruri care nu au voință, dar, totuși, pline de semnificații rele Acum luați în considerare următorul contrast Un om al epocii moderne se simte deprimat, are melancolie Îi spun: este doar chimia corpului tău - ți-e foame, sau ceva este în neregulă cu hormonii tăi, sau poate altceva de genul ăsta Și se simte imediat mai bine Acum se poate distanța de starea lui, care este prin aceasta fixată, dar nu confirmată De fapt, în mod obiectiv lucrurile nu au acest sens; pur și simplu ca urmare a unei acțiuni cauzale, complet fără legătură cu sensul lucrurilor, starea descrisă apare într-o persoană Însuși acest act de detașare, distragere a atenției de la propria stare se datorează distincției moderne dintre "suflet" (conștiință) și corp, care ne este caracteristic, și reducerii fizicului la statutul de "doar" contingent [nu este necesar] cauza mentalului Cu toate acestea, cu greu ar ajuta o persoană premodernă să știe că starea sa de spirit este cauzată de vărsarea de bilă neagră, deoarece astfel de cunoștințe nu permit actul de distanțare Bila neagră este melancolia în sine Și atunci persoana pur și simplu știe că este în strânsoarea a ceva destul de real Acesta este contrastul dintre sinele modern, care are propriile sale limite - vreau să spun eul izolat - și sinele poros al lumii vechi, vrăjite Ce diferențe rezultă din această opoziție? În primul rând, stări existențiale foarte diferite O ilustrare excelentă a acestui lucru este ultimul exemplu de melancolie și cauzele ei Pentru "eu" modern, izolat, există posibilitatea de a se îndepărta, de a se retrage de tot ceea ce este în afara conștiinței Scopurile mele finale și cele mai înalte apar în interiorul meu, "din" mine, iar cele mai importante semnificații ale lucrurilor sunt determinate de propria mea reacție la lucruri Aceste scopuri și semnificații pot fi vulnerabile la manipularea celor două tipuri descrise mai sus, dar în principiu pot fi contracarate prin contra-manipulare: evit experiențele dureroase sau seducătoare, evit contactul cu dăunătoare și distructive și așa mai departe Aceasta nu înseamnă că a ne percepe pe noi înșine și lumea în termenii unui eu izolat ne obligă în mod necesar să adoptăm o astfel de poziție Ne deschide doar o posibilitate similară, care este fundamental inaccesibilă "eu-ului" poros La urma urmei, sursa celor mai puternice și mai importante emoții ale acestuia din urmă este - prin definiție - în afara "conștiinței", sau, mai bine spus, "eu" poros nu înțelege însăși ideea că poate exista o linie clară care să permită noi să conturăm o sferă interioară specială, tărâmul adevăratului și al fundamentalului Vârsta seculară bazându-ne pe care, suntem capabili să facem un pas înapoi, să ne eliberăm de orice altceva Ca un "eu" cu limite, le pot vedea ca un tampon, astfel încât lucrurile să nu fie nevoite, ca să folosesc o expresie modernă, să "iasă la mine" direct În acest sens vorbesc aici de "izolare" Un astfel de "eu" se poate considera invulnerabil, ca maestru responsabil de semnificațiile pe care lucrurile le au pentru el Aceste două descrieri indică două aspecte importante ale acestei opoziții În primul rând, "eu" poros este vulnerabil - pentru spirite, demoni, forțe cosmice Prin urmare - un anumit tip de temeri, capabile să-l stăpânească în anumite circumstanțe "Eul" izolat este retras din lumea unor astfel de temeri, de exemplu, cele care sunt înfățișate atât de viu pe pânzele lui Bosch Adevărat, ceva asemănător poate avea loc aici, pentru că am putea interpreta imaginile lui Bosch ca manifestări "criptate" ale unor profunzimi interioare, gânduri reprimate și sentimente reprimate Dar ideea este că le definim ca "interne" (și, desigur, le considerăm într-un mod complet diferit) în cadrul unei înțelegeri deja semnificativ schimbate a lumii și a propriului "eu" Și unul dintre cele mai importante scopuri ale acestei noi interpretări este tocmai acela de a face posibilă îndepărtarea noastră Poate cea mai evidentă dovadă a transformării profunde a lumii noastre este tendința multor oameni de azi de a privi înapoi la lumea anterioară, lumea eului poros, cu nostalgie - ca și cum ar fi crearea unei puternice granițe emoționale între om și cosmosul este trăit de ei ca o pierdere Oamenii se străduiesc să recâștige acest sentiment pierdut, cel puțin într-o oarecare măsură Și, prin urmare, dorind să experimenteze fiorul dulce al contactului cu înfiorător și supranatural, urmăresc filmele potrivite Strămoșii noștri țărani ar fi considerat această nebunie, pentru că este imposibil să simți un fior dulce din ceea ce ar trebui de fapt să inspire groază Al doilea aspect este următorul Sinele izolat poate avea o dorință mândră de a se distanța de tot ce se află de cealaltă parte a graniței - pentru a stabili în mod complet autonom, față de sine, legile vieții sale Absența fricii poate aduce nu numai satisfacție, ci și deschide posibilitatea controlului și puterii asupra propriei persoane Astfel, în lumea fermecată, granița dintre agenți-subiecți și forțele impersonale se dovedește a fi neclară, iar granița dintre conștiință și lumea exterioară este poroasă, ceea ce se manifestă în capacitatea obiectelor încărcate de a ne influența Tocmai am vorbit despre influența morală a unor substanțe precum bila neagră Dar același lucru se poate spune despre relațiile cu spiritele Porozitatea granițelor se regăsește aici în diverse tipuri de "obsesie" - de la stăpânirea completă, captarea personalității de către spirit, ca în cazul mediumilor, până la diverse opțiuni de dominare a spiritului sau a lui Dumnezeu asupra unei persoane sau fuziunea parțială a unei persoane Bastioanele Credinței vârste cu duhul sau Dumnezeu Linia de demarcație dintre "eu" și "altul" se dovedește și aici a fi neclară și poroasă Toate acestea ar trebui considerate ca fapte ale experienței de viață, și nu ca subiect de "teorie" sau "credință" În plus, în lumea fermecată există o altă diviziune, acum foarte rigidă - granița dintre legile științei fizice și semnificațiile pe care lucrurile le au pentru noi Obiectele încărcate au putere cauzală datorită semnificațiilor lor inerente De fapt, absența granițelor în acest caz este și mai profundă și mai radicală, deoarece chiar și distincția dintre cele două abilități ale obiectelor încărcate - influență și forță cauzală - la care eu, ca om tipic al modernității, recurg aici ca o explicație dispozitiv, în lumea fermecată se dovedește a fi complet lipsit de sens Aceasta nu înseamnă că o astfel de distincție nu ar putea fi făcută atunci (și, după cum vom vedea, a făcut-o); Ideea aici este diferită: nu a avut legătura și corespondența necesară cu două tipuri de evenimente, diferența dintre care a fost percepută direct, într-adevăr, și nu a fost stabilită prin analiză Cu alte cuvinte, aceeași putere care te-a vindecat ar putea și să te facă un om mai virtuos sau mai sfânt - și toate acestea s-au făcut, ca să spunem așa, într-o singură și aceeași acțiune Căci de multe ori nu exista o diferență reală între lipsa de sănătate și lipsa de sfințenie Rezultă că, de exemplu, vindecarea prin sau în prezența sanctuarelor, a relicvelor, a obiectelor sacre etc există ceva fundamental diferit de medicina modernă, chiar și în cazurile în care analogia dintre ele pare extrem de apropiată În felul în care oamenii cărau sticle de apă din Canterbury, amestecate, după cum credeau ei, cu sângele martirului Thomas Becket, și apoi au băut această apă pentru a se vindeca de vreo boală, se pot vedea, la prima vedere, asemănări cu căutarea pentru medicamente rare într-o farmacie specializată astăzi Dar în lumea veche nu a existat o graniță modernă, a cărei apariție înseamnă că remediul corespunzător este destinat corpului, și nu sufletului, nu conștiinței - și dacă pentru suflet, atunci numai din cauza faptului că se schimbă în corp ne afectează psihicul (am prezentat mai sus interpretarea canonică a unei astfel de influențe) Acest lucru a fost evident din noțiunea larg răspândită a unei legături inextricabile între boală și păcat Ne îmbolnăvim, pentru că suntem epuizați, distruși din interior de propria noastră păcătoșenie Se poate spune că în astfel de cazuri păcatul a jucat rolul pe care astăzi îl atribuim patologiei sistemului imunitar Iar după iertarea păcatelor, așa cum se credea atunci, unele stări dureroase dispar Legătura strânsă dintre păcat și boală Pentru o analiză a fenomenului posesiei, vezi Birgit Meyer, Translating the Devii (Trenton: Africa World Press, ), pp - Eamon Duffy, The Stripping of the Altars (New Haven: Yale University Press, ), capitolul Jonathan Sumption, Pilgrimage: An Image of Medieval Religion (Londra: Faber & Faber, ), p Vârsta seculară explică, de asemenea, hotărârile Consiliilor din Lateran și ale altor consilii care au avertizat împotriva folosirii medicamentelor convenționale în locul medicamentelor spirituale și au interzis folosirea medicilor infidel (de exemplu, evreii) Desigur, în practică, mulți oameni au tratat remediile ca și cum ar trebui să acționeze singuri, indiferent de starea spirituală a pacientului (De asta s-au plâns la nesfârșit atât preoții, cât și observatorii laici educați ) Totuși, din aceasta nu rezultă că aceștia au luat o poziție similară cu atitudinea eului modern izolat față de medicamentele prescrise și de medicamentele cumpărate la farmacie Mai degrabă, motivul era altul: acești oameni sperau că schimbări spirituale și fizice vor avea loc simultan - de la băut apă sau de la atingerea chivotului cu moaște - fără eforturi spirituale serioase din partea lor De asemenea, mulți oameni au ignorat condiția izolării - nevoia de a se spovedi înainte de a merge în pelerinaj sau de a îndeplini alte acte prin care sperau să câștige iertarea Li se părea că tocmai această acțiune va fi suficientă pentru a le câștiga milă de la Dumnezeu Luther a protestat împotriva acestei neglijeri seducătoare și nu a fost nicidecum primul care a făcut acest lucru Dar la fel cum la vremea aceea existau oameni care, în atitudinea lor grosolană și stupidă față de obiectele și acțiunile sacre, păreau să se apropie de interpretarea instrumentistă modernă a medicamentelor, tot așa ideea legăturii dintre boală și păcat este încă păstrată în o formă reziduală Să ne amintim de reacția unor oameni la epidemia de SIDA sau de reproșurile frecvente ale bolnavilor de cancer care, se presupune, și-au adus o boală atât de teribilă cu viața lor proastă (Susan Sontag, de exemplu, a protestat împotriva acestui lucru) Unele dintre aceste atitudini arhaice, într-un anumit sens, evident nu pot fi eradicate Trebuie doar amintit că, luându-le în serios, mergem împotriva celui mai fundamental lucru despre identitatea modernă - susținem opinii pe care majoritatea oamenilor le-ar respinge ca fiind complet sălbatice În lumea fermecată de acum de ani, nu exista o linie de demarcație clară între fizic și moral Dar acesta este doar un alt aspect al aceluiași fapt fundamental, și anume că zona de graniță din jurul conștiinței a rămas în mod inerent poroasă Lucrurile și agenții, clar externi omului, ar putea determina și schimba starea noastră spirituală și emoțională, și nu numai starea fizică (și prin ea, indirect, starea noastră spirituală și emoțională), ci ambele deodată, printr-un singur act Aceste forțe nu numai că au influențat conștiința din exterior, ci au participat la formarea conținutului spiritual și emoțional al "Eului" nostru Dar aceasta nu este singura consecință a trasării unei granițe între fizic și moral, care nu era cunoscută în vremuri trecute Scotând cu rigiditate și hotărâre lumea non-umană din conștiință, noi, prin urmare, percepem această lume ca pe o sferă de acțiune a legilor naturale care nu permit excepții Bastioanele Credinței Viziunea modernă post-newtoniană domnește aici Dar chiar dacă noi - teoretic - decidem ferm să abordăm lumea umană din exact aceleași poziții "științifice", în practică nu reușim niciodată să ne potrivim relațiile cu ceilalți oameni la acest model De fapt, percepem sfera activității umane ca un astfel de domeniu în care eforturile extraordinare ale voinței, calitățile carismatice ale caracterului sau succesele uimitoare ale minții care nu pot fi reduse la reguli și formule gata făcute se pot schimba foarte mult Prin urmare, de multe ori pur și simplu ridicăm rezultatele la niște acțiuni specifice excepțional de eficiente (sau ineficiente), neputând să le explicăm prin cutare sau cutare set de legi generale deja cunoscute nouă Dar, la urma urmei, strămoșii noștri au privit evenimentele naturale importante din lumea lor exact în același mod - vindecare reușită sau tratament nereușit, o recoltă fără precedent sau foamete, ciuma sau furtună, mântuirea în timpul unei furtuni sau a unui naufragiu Pentru ei, acestea nu erau cazuri speciale de legi generale care nu cunoșteau excepții, ci rezultatele acțiunilor - acțiunile unor forțe malefice sau, dimpotrivă, acțiunile sfinților sau a lui Dumnezeu însuși Termenul nostru legal "acte ale lui Dumnezeu" (dezastre naturale) avea atunci un sens real Aceasta a continuat până la Renaștere După cum subliniază Bousma, Calvin a văzut furtunile și inundațiile ca acte speciale ale Providenței lui Dumnezeu, literalmente "acte ale lui Dumnezeu" ca răspuns la actele noastre Ordinea, care nu cunoaște excepții, era încă o chestiune de viitor, pentru că aceasta este o trăsătură a lumii dezamăgite Cum se leagă toate acestea de condițiile credinței? Această relație poate fi descrisă în două moduri, corespunzând celor două aspecte ale opoziției "izolat - poros" menționate mai sus În primul rând, într-o lume fermecată este dificil să fii necredincios Iar ideea aici nu este doar că spiritele fac parte din ordinea neîndoielnică a lucrurilor, iar Dumnezeu este un spirit și, prin urmare, existența lui este, de asemenea, neîndoielnică Altceva este mult mai important: Dumnezeu ocupă locul spiritului dominant în această lume; mai mult, în sfera de acţiune a unor asemenea forţe, care inspiră frică şi frică omului, numai Dumnezeu este capabil să asigure biruinţa finală a binelui De aici, desigur, rezultă că relația noastră cu Dumnezeu, sentimentele noastre asociate cu El, pot căpăta o nuanță de ambiguitate (cum se întâmplă întotdeauna în realitate) Dar înseamnă, de asemenea, că respingerea noastră față de Dumnezeu se va dovedi pentru noi nu o retragere sigură sub protecția reduturilor puternice ale unui eu izolat, ci mai degrabă o viață plină de risc și primejdie în puterea forțelor menționate mai sus - dar fără Dumnezeu De fapt, nu vom avea de ales decât să căutăm un alt mijlocitor, iar cel mai probabil candidat pentru acest rol va fi în William Bouwsma JbAn Calvin (New York: Oxford University Press, ), p Vârsta seculară Într-o astfel de situație, dușmanul jurat al lui Dumnezeu este Satana Deja ne este greu să discernem adevărul prin vălul dens al acuzațiilor prefăcute, dar nu se poate exclude ca în Evul Mediu câteva suflete curajoase să fi decis efectiv la o astfel de alegere, care însă nu putea fi atractivă către masele În general, lumea fermecată nu implică posibilitatea de a vorbi împotriva lui Dumnezeu O astfel de alegere vine doar odată cu trecerea la un eu izolat, care înlătură marele obstacol în calea neîncrederii Dar, așa cum am subliniat mai sus, acest lucru nu a fost suficient - o alternativă pozitivă trebuia să apară sub forma umanismului exclusiv Aici devine evidentă semnificația schimbării care a avut loc: această schimbare a deschis calea către o separare de cosmos și de Dumnezeu, ceea ce a făcut din umanismul exclusivist o posibilitate reală O posibilitate, dar nu încă o realitate Și pentru a vedea cum a devenit realitate, ar trebui să aruncăm o privire mai atentă asupra cursului specific al procesului de dezamăgire Modul în care acest proces s-a desfășurat efectiv a afectat în mare măsură starea actuală a secularității moderne occidentale și condițiile în care se desfășoară lupta dintre credință și neîncredere în timpul nostru II Am numit sinele modern "izolat" și am descris modul său anterior de existență drept "poros" Dar utilizarea acestor termeni aici poate induce în eroare Cineva poate trăi ca "eu" în sensul modern, adică ca "eu" izolat și, în același timp, clar conștient de sine ca individ Într-adevăr, o astfel de atitudine se pretează cu ușurință unei interpretări individualiste, chiar atomiste; uneori chiar cineva vrea să pună întrebarea: este un astfel de "eu" capabil să experimenteze un sentiment de comunitate? Căci "eu" izolat este practic un "eu" care este clar conștient de posibilitatea detașării Aceeași îndepărtare este adesea efectuată în raport cu întregul complex al relațiilor umane cu lumea din jurul său, atât naturală, cât și socială Între timp, viața în lumea fermecată și poroasă a strămoșilor noștri era socială în esența sa Ideea aici nu este doar că forțele spirituale emanau adesea din oamenii din jurul meu, într-un fel sau altul m-au influențat - de exemplu, vrăji malefice cu care m-a vrăjit dușmanul meu, sau efectul protector al unei lumânări sfințite în biserica parohială Este mult mai important că astfel de forțe au căzut adesea asupra noastră ca societate, ca comunitate și ne-am apărat și de ele "cu toată lumea" Să începem cu ultimul O parte semnificativă a lucrărilor de "magie bună" a fost executată de biserică Și acest lucru este firesc, întrucât Dumnezeu este considerat cel mai înalt garant al biruinței finale a binelui Prin urmare, dacă suntem amenințați de fulger, dăm clopotele bisericii Sau, dacă mergi la un nivel mai profund, în zilele de rugăciune pentru Bastioanele Credinței chiar dacă întreaga congregație ia parte la procesiunea din jurul hotarului parohiei Cu oștiri și moaște sfinte (dacă avem), ocolim aceste granițe, alungând astfel spiritele rele pentru următorul sezon agricol Într-unul dintre aceste ritualuri din Marea Britanie, Evanghelia a fost citită "în câmp deschis, în mijlocul pâinii și al ierburilor, astfel încât, prin acțiunea cuvântului lui Dumnezeu, puterea duhurilor rele care locuiesc în văzduh și îl spurcă este întors și distrus, iar recolta de porumb, neavând suferit nici un rău și pagubă ne-ar putea servi pentru hrana trupească și alte nevoi" În acest caz, apărarea noastră împotriva răului este colectivă; punem în joc puterea pe care o putem manifesta doar ca comunitate, la acest nivel imediat - ca parohie, dar mai larg - ca biserică în întregime Deci, în situații ca aceasta, toți acționăm ca una, ceea ce duce la două consecințe importante În primul rând, păstrarea acordului general și a unanimității capătă o semnificație colosală A se transforma într-un "eretic", a nu recunoaște o putere superioară sau a condamna ritul corespunzător drept "idolatrie" nu este o chestiune privată aici Țăranii care nu au participat la ritualuri comunale sau chiar și-au exprimat o atitudine dezaprobatoare față de ei le-au subminat eficiența, ceea ce înseamnă că și-au pus în pericol toți compatrioții Aceasta este ceea ce uităm constant când vorbim cu dispreț despre "intoleranța" secolelor trecute În timp ce bunăstarea generală era considerată indisolubil legată de rituri colective, rugăciuni și alte manifestări de "loialitate" religioasă, orice încercare a unui individ de a "părăsi sistemul" și cu atât mai mult de a discredita sau de a profana ritul nu a putut fi tratată ca o chestiune privată De aici și dorința puternică a comunității de a raționa cu apostatul și de a-l pune în locul lui În acele vremuri îndepărtate, se credea că comunitățile, și nu doar parohiile individuale, ci state întregi, împreună "stă în fața lui Dumnezeu" și poartă o responsabilitate comună pentru "ortodoxia" (Ortodoxia, Ortodoxia) membrilor lor Sustragerea unora ar putea aduce pedeapsa tuturor La un moment dat, pedeapsa apostaților devine pentru Dumnezeu ceva asemănător cu o datorie față de el însuși, lovitura de răzbunare se transformă pentru el, pentru a o spune "uman", într-o chestiune de onoare Așa, de exemplu, gândi Luther Chiar și Jean Bodin, o figură târzie și (cel puțin în anumite privințe) foarte luminată, la sfârșitul secolului al XVI-lea, într-una dintre scrierile sale despre necesitatea persecuției vrăjitoarelor, susține că datorăm venger a toute rigeur afin defaire cesser l 'ire de Dieu ("a se răzbuna pe ei cu toată severitatea, ca să înceteze mânia lui Dumnezeu") cit Citat din: Wilson, The Magical Universe, p Jean Delumeau, La Peuren Occident (Paris: Fayard, ), p [Vezi Rusă trad : Jean Delumeau, Ororile în Occident (traducere de N Epifantseva), M : Vocea, ] Ibid , p Vârsta seculară Convingerea că o societate care admite eretici și chiar necredincioși în componența sa este sortită haosului și dezordinei s-a dovedit extrem de tenace Într-o formă pe jumătate raționalizată, a persistat chiar și în Iluminism - de exemplu, sub forma opiniei că jurământul de credință nu este valabil pentru atei, deoarece aceștia din urmă, prin definiție, nu se tem de pedeapsa dincolo de mormânt Așa credea Locke, iar Voltaire însuși era înclinat către o viziune similară Aceasta înseamnă că, printr-o presiune constantă și puternică, au încercat să mențină o persoană în limitele stricte ale ortodoxiei Acesta a fost primul rezultat Dar în contextul obiectivelor noastre actuale - de a studia modul în care Dumnezeu, ca să spunem așa, a devenit obiectul experienței "naive" pentru oamenii din acea epocă - al doilea rezultat este poate și mai important Acest lucru ne readuce la ceea ce am definit mai sus drept a doua dimensiune a prezenței divine în lume Dacă o acțiune socială atât de semnificativă implică împărtășirea acestui tip de "magie" sau putere spirituală, atunci societatea însăși este considerată, percepută, experimentată ca punctul central al acestei puteri Cum se poate "cufunda" complet într-un ritual colectiv ca o procesiune de-a lungul granițelor unei parohii bisericești și, în același timp, să fie sceptic cu privire la puterea lui Dumnezeu sau puterea Sfintei Împărtășanie? Este la fel ca și când în zilele noastre cineva s-a angajat să repare priza, îndoindu-se de existența electricității Omul de atunci a simțit putere divină în toate, chiar și în cele mai nesemnificative, acțiunile comunității din care aparținea Exemplul dat tocmai se referă la viața unei parohii bisericești Dar același lucru se poate spune cu același drept despre nivelurile superioare ale societății, de exemplu, despre biserica universală sau despre împărăție Acesta din urmă, ca și primul, nu putea exista decât datorită puterii sacre, deși în acest caz a acționat într-un mod deosebit - prin "zeitatea care protejează regele", prin ungerea monarhului, prin abilități miraculoase, care erau considerate un atribut integral al regalității etc Legăturile sociale la toate aceste niveluri erau "țesute" în țesătura sacrului, pur și simplu nu puteau fi reprezentate într-un mod diferit Și cum ar putea exista o societate într-o lume fermecată fără un astfel de sprijin? Dacă nu s-ar baza pe sfințenia lui Dumnezeu, ar trebui să-și găsească sprijinul la început, direct opus sfințeniei, în puterea Satanei Astfel, societatea însăși, ca realitate integrală, de nerefuzat și de neînlocuit, mărturisește aici existența lui Dumnezeu De aici rezultă nu numai principiul "Am aspirații morale și spirituale, prin urmare, Dumnezeu există", ci și convingerea "Noi, oamenii, suntem legați unii de alții în societate, ceea ce înseamnă că Dumnezeu există" Tocmai această împrejurare - rolul lui Dumnezeu ca fundație și sursă a ființei oricărei societăți - este cea care, poate, cel mai bine ne ajută să realizăm cât de greu era pentru mințile umane să se gândească la posibilitatea existenței Bastioanele Credinței existența unei societăți care să nu se bazeze pe credințe religioase împărtășite de toți membrii săi fără excepție III Mai există o caracteristică (sau chiar o serie întreagă de caracteristici), fără de care este imposibil să ne imaginăm lumea strămoșilor noștri și care a fost eliminată mai târziu Istoria distrugerii sale treptate joacă un rol crucial în procesul de transformare care ne interesează Această proprietate a unit creștinătatea medievală cu multe civilizații dominate de o religie "superioară" (și probabil chiar cu majoritatea acestor civilizații) Putem defini această proprietate ca fiind capacitatea de a echilibra tensiunea internă, de a găsi un echilibru între două tipuri de obiective Pe de o parte (și acest lucru a fost deja discutat mai sus), credința creștină a determinat auto-depășirea, la viață în numele a ceva care se află dincolo de limitele bunăstării umane obișnuite Pe de altă parte, instituțiile și practicile societății medievale (cum este cazul în toate societățile umane) au fost cel puțin parțial concepute pentru a contribui într-o oarecare măsură la bunăstarea umană Aceasta a creat o contradicție între idealul unei transformări spirituale complete, la care a chemat credința și cerințele celei mai obișnuite, "normale" vieți Această tensiune s-a manifestat în moduri diferite Una dintre cele mai răspândite și cunoscute manifestări ale sale a fost problema chemării la celibat, care a căpătat pentru prima dată o importanță deosebită în Biserica Răsăriteană în primele secole ale erei noastre Primele valuri de pustnici și călugări au fost inspirate de ideea că celibatul îți permite să-ți dai cu totul și fără rezerve inima slujirii lui Dumnezeu Nașterea urmașilor este răspunsul nostru la cădere și moartea pe care a adus-o cu ea în lume Făcând copii, continuăm neamul omenesc la nesfârșit în timpul păcătosului Dar prin celibatul am putea încerca să ieșim din epoca păcătoasă și să ne întoarcem la sânul eternității divine Această contradicție ar putea fi depășită într-o biserică care ar prescrie celibatul tuturor și tuturor (cum a făcut secta Shaker la vremea ei) Pe de altă parte, ar putea fi înlăturat în același mod în care au făcut-o până la urmă protestanții, care au respins complet orice jurăminte de celibat Dar în acest ultim caz, tensiunea dintre exigențele perfecțiunii și normele vieții obișnuite se face simțită sub alte forme În cadrul "mainstream-ului" bisericesc, atât catolic, cât și ortodox, a existat un loc atât pentru celibat, cât și pentru viața conjugală Mai mult, de-a lungul timpului Din câte am înțeles, Lucien Febvre a argumentat în esență aceeași propoziție în celebra sa carte despre Rabelais; vezi: Lucien Paul Victor Febvre, Le probleme de Tincroyance au XVIe sticle, la religion de Rabelais (Paris: A Michel, ) Peter Brown, TheBody andSociety (New York: Columbia University Press, ), capitolele și Vârsta seculară aceste două stiluri de viață distincte au început să fie privite ca fiind complementare Astfel, în Biserica Latină, clerul celibat (în teorie) se roagă și îndeplinește îndatoriri preoțești și pastorale pentru mirenii căsătoriți, care la rândul lor sprijină financiar clerul Sau, mai larg, călugării se roagă pentru toată lumea, rânduielile mendicante propovăduiesc, alții fac milostenie, înființează spitale și case de pomană etc Ulterior, acuitatea acestei contradicții este înlăturată într-un echilibru bazat pe principiul complementarității diferitelor funcții Este clar însă că sursele profunde, permanente de tensiune nu pot fi eliminate în acest fel În primul rând, contradicția dintre noțiunea convențională predominantă de prosperitate și cerințele Evangheliei încă se face simțită Etica onoarei, exigențele mândriei, pretențiile de "statut" sunt construite în modelul prosperității umane, cel puțin în rândul straturilor superioare În egală măsură, exigențele deosebite pe care le făcea meșteșugul războinic (principala ocupație a nobilimii seculare) erau extrem de greu de împăcat cu Evanghelia, în ciuda tuturor încercărilor de a le sintetiza, de exemplu, în idealul unui călugăr cruciat Dezacordurile care decurg din aceste motive sunt agravate (și agravate) de probleme legate de rolul și locul sacramentelor și obiectelor consacrate Dar obiectele consacrate formează și nucleul "magiei albe", prin care sunt prevenite amenințările la adresa bunăstării umane obișnuite și este asigurată creșterea acesteia Prin urmare, mergând de-a lungul granițelor parohiei lor, oamenii poartă daruri sfinte, iar obiectele consacrate, precum lumânările, sunt folosite pentru a îndepărta vrăjile rele și a scăpa de boli În principiu, în toate acestea se poate vedea continuarea tradiției evanghelice, unde puterea lui Isus a vindecat bolnavii și a readus oamenii la o viață prosperă Dar unde anume trec astfel de modalități de a folosi puterea sacră, dincolo de care adevăratul lor scop - mântuirea sufletelor noastre - este complet pierdut din vedere sau chiar profanat de dragul bunăstării pământești? Ce se întâmplă dacă cineva ia acasă darurile sfinte și le folosește ca mijloc puternic pentru a atinge un alt scop? Dacă puterea sacră se încearcă să fie folosită ca vrajă de dragoste? Caracterul sincer egoist, după cum i se părea lui, al multor forme de evlavie în masă a inspirat dezgust profund față de Erasmus: Sunt cei care se închină la anumite puteri cerești, îndeplinind rituri speciale Unul în fiecare zi îl salută pe Sfântul Cristofor, de îndată ce îi vede imaginea, căci s-a convins că în astfel de zile nu este amenințat de o moarte rea Altul îl venerează pe Sfântul Roh - dar din ce motiv? Pentru că crede că Sfântul Roh alungă ciuma Cineva mormăie rugăciuni către Sfânta Barbara sau Sfântul Gheorghe, ca să nu cadă în mâinile dușmanului Acesta vrea să evite durerea de dinți și face un jurământ Sfintei Apolonia - promite că va post; Keith Thomas, Religion and the Decline of Magic (Londra: Weidenfeld, ), pp - Bastioanele Credinței se uită fix la imaginea Sfântului Iov pentru a scăpa de scabie Alții distribuie o parte din veniturile lor către săraci pentru a se proteja de eșecurile comerciale; alții aprind lumânări pentru ca Sfântul Nicolae să-și îmbunătățească treburile dacă merg foarte prost În toate acestea, Erasmus vede adevărata idolatrie Cu toate acestea, ținând cont de aceste contradicții, putem considera catolicismul medieval ca un sistem ierarhic de elemente complementare și echilibrate Acesta a fost, fără îndoială, principiul general recunoscut al organizării societății de atunci în ansamblu De exemplu, celebra formulă "călugării se roagă pentru toată lumea, războinicii îi protejează pe toți, țăranii lucrează pentru toată lumea" exprimă ideea unei societăți construite pe principiul îndatoririlor complementare, deși nu egale în demnitate În același mod, celibatul putea fi perceput ca o chemare superioară și, fără îndoială, așa era percepută preoția, dar acest lucru nu i-a împiedicat deloc să fie în echilibru cu alte tipuri de viață, inferioare, în cadrul funcționalului întreg Aceasta înseamnă că într-o astfel de societate există întotdeauna loc pentru ceva mai puțin decât cea mai înaltă chemare și aspirație Tensiunea de aici se rezolvă cumva în echilibru Vom vedea în curând că acesta nu este întregul adevăr despre Evul Mediu târziu - dar este o parte incontestabilă a acestuia Un alt domeniu în care trăsătura de interes pentru noi - echilibrul tensiunilor interne - s-a regăsit în această societate cu toate dovezile a fost carnavalul și alte festivități similare, de exemplu, "sărbătoarea neascultării" sau sărbătoarea "băiat-episcop" " În astfel de perioade, ordinea obișnuită a lucrurilor s-a schimbat în exact opusul, iar lumea "s-a întors cu susul în jos" A venit o vreme de râs când oamenii au jucat o stare care era opusă stării normale de lucruri Copiii mici purtau mitre, bufonii erau transformați în regi pentru o zi, ceea ce era obișnuit era venerat acum era ridiculizat, oamenii își permiteau tot felul de libertăți, nu numai sexuale, ci și sub forma unor acțiuni apropiate de violență etc Există un farmec aparte în aceste festivități, pentru că sensul lor uman a fost experimentat de către participanți profund și puternic - oamenii s-au dat cu toată pasiunea lor - și, în același timp, au rămas misterioși Mai presus de toate, această ghicitoare ne descurajează pe noi, oamenii moderni, pentru că astfel de festivități nu au propus nicio alternativă la ordinea stabilită și nu pot fi înțelese conform modelului de politică modernă cunoscut nouă, adică ca o demonstraţie a Preserved Smith, Erasmus (New York: Ungar, [ ]), p Ibid , la p , vezi parodia lui Erasmus - plângerile imaginare ale Fecioarei Maria despre importunitatea admiratorilor ei prea zeloși e Desigur, așa cum subliniază Wilson (The Magical Universe, pp - ), carnavalurile erau și o colecție de rituri menite să promoveze fertilitatea, dar mă interesează un alt aspect al acestora - inversarea ordinii obișnuite a lucrurilor Vârsta seculară ordinea opusă a lucrurilor, care ar putea înlocui sistemul existent În spatele tuturor glumelor și ridicolului se afla înțelegerea că tot ar trebui să domnească cel mai bun și cel mai înalt, virtutea și carisma bisericească și, în acest sens, umorul nu era tocmai serios Natalie Davies susține că aceste festivități urbane își au originea în mediul rural, unde tinerii burlaci erau recunoscuți pentru dreptul la libertăți sub formă de ridicol, furie și desfătare, amintind de obiceiul francez de "sharivari" Dar, așa cum subliniază ea însăși, aceste bufonări au avut ca scop menținerea valorilor morale predominante Și totuși, în ciuda recunoașterii și acceptării ordinii existente a lucrurilor, prin toate aceste jocuri violente și râsete, a apărut clar altceva - un fel de dorință pasională, o dorință dureroasă care contrazice ordinea stabilită Ce-a fost asta? Nu știu, dar s-au exprimat o serie de gânduri foarte curioase și profunde pe acest subiect, la care ar trebui să fim atenți Deja în acele zile, fenomenele descrise s-au încercat să fie explicate prin faptul că o persoană are nevoie de o supapă de siguranță Povara virtuții și a decenței era atât de grea și s-a acumulat atât de mult abur sub instinctele suprimate, încât trebuia eliberat periodic, pentru ca întregul sistem să nu fie aruncat în bucăți Desigur, în acele zile oamenii nu raționau în ceea ce privește mașinile cu abur, dar un cleric francez a exprimat clar acest gând chiar în limbajul tehnologiei de atunci: Facem asta nu în serios, ci pentru distracție, așa cum spune vechiul obicei - pentru ca o dată pe an prostia noastră înnăscută să iasă la iveală și să se evapore Nu vor sparge burdufurile și butoaiele de vin, și foarte des, dacă găurile nu sunt deschise din când în când și aerul nu va fi scurs din ele? Aici suntem cu tine exact aceleași butoaie vechi Chiar și atunci, și mai activ mai târziu, aceste festivități au fost legate de Saturnaliile romane Se pare că nu există niciun motiv întemeiat pentru a vorbi despre o continuitate istorică reală în acest caz particular, dar presupunerea că ceva similar a reapărut aici pare destul de rezonabilă În spatele acestor paralele se află o înțelegere teoretică a Saturnaliilor și a altor festivități similare (de exemplu, în Mesopotamia antică, precum și ritualuri pentru Aceasta nu înseamnă că violența comică nu conținea un potențial uriaș de ostilitate reală, în special între diferitele grupuri sociale De asemenea, s-a întâmplat ca agresivitatea teatrală, în scenă, să devină reală - uneori spontan și alteori prin intenție prealabilă Pentru un exemplu al acestora din urmă, vezi E Le Roy Ladurie, Le Carnaval de Romans (Paris: Gallimard, ) Natalie Zemon Davis, Society and Culture in Early Modem France (Stanford: Stanford University Press, ), p Op nr: Peter Burke, Cultura populară în Europa modernă timpurie (New York: New York University Press, ), p Bastioanele Credinței inovaţiile lumii aztece) Se crede că acestea s-au bazat pe următoarea intuiție: ordinea leagă, înfrânează haosul primitiv, care este atât inamicul său, cât și sursa întregii energii, inclusiv energia ordinii însăși Scopul înfrânării a fost stăpânirea acestei energii, iar în momentele cele mai înalte ale primei creații de stabilire a ordinii, a fost atins Dar anii lungi de existență de rutină subminează, epuizează această forță și, prin urmare, ordinea în sine poate fi păstrată doar prin reînnoirea ei periodică, când forțele haosului sunt mai întâi eliberate, apoi înfrânate și supuse ordinii nou instituite - ca și cum eforturile de a menține ordinea în lupta împotriva haosului sunt destinate să slăbească și să se stingă complet, dacă ordinea nu se cufundă din când în când în haosul primitiv și nu își folosea energia primordială pentru a se ridica cu vigoare reînnoită Este dificil să se ajungă la o claritate completă aici, dar probabil că a fost experimentat ceva similar în această intuiție Apoi, desigur, ar trebui să-l amintim pe Bakhtin, care a dezvăluit elemente de conștiință utopică în râsul de carnaval Râsul, abolirea oricăror granițe; corpul care ne leagă de toți oamenii și de întregul univers - asta se sărbătorește în carnaval Aici ceva ca o a doua venire carnală este vestită sau prefigurată O altă teorie este oferită de Victor Turner Ordinea pe care o ridiculizăm este ceva important, dar nu absolut; realitatea supremă, absolută, este comunitatea pe care o servește ordinea, iar această comunitate este în mod fundamental egalitaristă - îi include pe toți Dar nu putem abandona complet comanda De aceea o reînnoim periodic, de parcă o consacrăm din nou, ne întoarcem să-i ordonăm sensul inițial; pentru a face acest lucru, suspendăm ordinea în numele a ceea ce stă în spatele ei - o comunitate care este în cele din urmă și prin însăși esența ei o comunitate de egali Am dat toate aceste considerații pentru că fiecare dintre ele, oricât de convingătoare ar fi, indică o trăsătură importantă a lumii în care au avut loc aceste festivități Vorbim despre un sentiment de complementaritate, de necesitatea reciprocă a contrariilor, adică de astfel de stări polare care nu pot fi trăite simultan Desigur, toți experimentăm ceva similar la un anumit nivel: muncim x ore, ne odihnim și ore, dormim z ore Dar mintea modernă este confuză de faptul că complementaritatea care stă la baza carnavalului se regăsește tocmai la nivel moral sau spiritual Până la urmă, aici nu avem de-a face doar cu o incompatibilitate reală, precum imposibilitatea de a dormi și de a ne uita la televizor în același timp Ne confruntăm cu lucruri care sunt direct prescrise și chiar acolo cu acelea M M Bakhtin, Opera lui Francois Rabelais și cultura populară a Evului Mediu și a Renașterii, M , Victor Turner, The Ritual Process: Structure and Anti-Structure (Ithaca: Corneli University Press, ), de asemenea Drame, Fields, and Metaphors (Ithaca: Corneli University Press, ) Vârsta seculară care sunt condamnați necondiționat, cu ceea ce este permis și ce nu este permis, cu ordine și haos Ceea ce au în comun toate interpretările menționate mai sus este că presupun o lume (și, probabil, cosmosul din spatele ei) în care ordinea are nevoie de haos, iar oamenii sunt nevoiți să cedeze în ea loc unor principii direct opuse Deosebit de interesantă pentru mine este analiza oferită de Victor Turner, care încearcă să plaseze fenomenul carnavalului într-un context mai larg Turner vede în el una dintre manifestările atitudinii care s-a întâlnit în nenumăratele societăţi premoderne În forma sa cea mai generală, această relație poate fi descrisă după cum urmează: orice structură necesită o antistructură Prin "structură", folosind definiția lui Merton aici, Turner înseamnă "ordonate conform unui anumit principiu, seturi de roluri sociale, statusuri și ierarhii de statut care sunt acceptate în mod conștient și acționează în mod regulat într-o societate dată" Poate că am putea exprima această idee puțin diferit și să vorbim despre un cod de conduită în societate, în care diferitele genuri și statusuri sunt clar definite, precum și drepturile, îndatoririle, puterile și vulnerabilitățile acestora Ideea principală a lui Turner este că în multe societăți în care acest cod este luat în serios și se încearcă aplicarea lui (de obicei prin mijloace foarte dure), există totuși momente sau situații în care este invalidat temporar, este neutralizat și chiar încălcat Carnavalurile și festivalurile neascultării au fost, fără îndoială, astfel de momente din viața Europei medievale Dar aceste "ritualuri de întoarcere" sunt de fapt și mai frecvente De exemplu, în ritualul întronării regelui, practicat în multe societăți africane, candidatul trebuie să treacă printr-o probă specială, în cadrul căreia viitorii subiecți îl agresează și îl certau în toate modurile posibile, chiar împingându-l și lovindu-l Această inversare completă a ordinii obișnuite a lucrurilor își găsește analogia cu încă un alt tip de relație - atunci când oamenii care sunt considerați slabi sau într-o poziție scăzută în cadrul sistemului juridic și politic predominant pot deține un alt tip de putere într-un alt domeniu suplimentar Turner se referă aici la o serie de societăți africane, care constau din casta militară conducătoare a invadatorilor străini și populația indigenă subjugată de aceștia "Cele mai înalte posturi politice - regele, guvernatorii, conducătorii - sunt în mâinile cuceritorilor Pe de altă parte, conform ideilor foarte răspândite în astfel de societăți, indigenii, prin propriii conducători, sunt cei care exercită puterea mistică asupra fertilității Turner, Drame, r Turner, Procesul ritual, pp , ; vezi și descrierea ceremoniei Apo a tribului Ashanti Bastioanele Credinței pământul și tot ce este pe el Acești autohtoni au o putere religioasă deosebită, "puterea celor slabi", care servește drept contrabalansare la puterea juridică și politică a celor puternici și reprezintă integritatea primordială a pământului însuși, care se opune sistemului politic cu diviziunea sa internă și ierarhia puterii" La rândul său, această situație are analogii în toate acele societăți în care diverse grupuri de persoane dezafectate din punct de vedere politic de rang scăzut pot, totuși, să dețină o anumită putere în sfera lor particulară (cum este uneori cazul femeilor); sau unde cei slabi, săracii, "străinul" sunt considerați înzestrați cu un fel de carisma - cum ar fi, de exemplu, un sfânt nebun sau chiar un cerșetor în societatea medievală (voi vorbi despre o schimbare bruscă a soartei sale la începutul anului) societatea modernă de mai jos) Turner extinde aceste analogii pentru a include societăți cu "rituri de trecere", precum cele studiate de Arnold van Gennep Punctul de convergență aici este că ritualurile prin care oamenii trec de la o stare la alta - să zicem, ritualurile de circumcizie ale tinerilor care se transformă astfel în bărbați adulți - sugerează ieșirea neofitului din fostul său rol social și intrarea într-un fel de " limbo" ", pragul unui nou statut, în care sunt lipsiți de toate semnele stării anterioare Într-un anumit sens, natura lor anterioară este ștearsă fără urmă și petrec o anumită perioadă de timp "în prag", trecând prin încercări dureroase - abia după aceea vor putea "intra" într-o nouă identitate, devin oameni noi Imaginea "pragului" îi aparține lui van Gennep, care chiar a inventat un termen special pentru această stare - "liminalitate" Turner consideră liminalitatea ca un fel de "antistructură", întrucât este o stare în care markerii codului obișnuit, cu drepturile, îndatoririle și criteriile sale de statut, sunt temporar eliminați Elementul comun tuturor acestor situații este interacțiunea dintre structură și antistructură În același timp, fie codul este suspendat, fie încălcat pentru o perioadă, fie, așa cum este cazul în relațiile sus-menționate dintre cuceritori și autohtoni, codul însuși permite existența unui principiu opus sursei dominante de putere, și alocă spațiu special pentru "puterea celor slabi" care o completează " Se pare că oamenii au simțit nevoia să completeze structura puterii cu opusul ei, altfel altfel ce? Aici este greu de determinat intuițiile primordiale Am menționat deja o serie de opțiuni posibile mai sus, în legătură cu carnaval Una dintre ele, desigur, este ideea că presiunea codului trebuie redusă din când în când; alte Turner, Drame, r Arnold van Gennep, Rites of Passage (Londra: Routledge, ) Vârsta seculară Cu alte cuvinte, trebuie să ne eliberăm Dar în acest caz, în spatele acestei intuiții, trebuie să ne gândim, există o altă convingere: un cod care funcționează cu o constanță inexorabilă ne-ar epuiza în cele din urmă complet energia, ceea ce înseamnă că trebuie să atragă și să pună în slujba sa următoarele "porțiuni" nu totuşi puterea îmblânzită a principiului opus Comentând munca lui Evans-Pritchard asupra ritualurilor care prescriu diferite obscenități, Turner spune: Energia primară brută eliberată în simbolismul deschis al sexualității și al animozității de gen este redirecționată către simbolurile superioare care exprimă ordinea structurată și către valorile de care depinde această ordine Toate contrariile sunt depășite sau depășite într-o nouă unitate, o unitate care, în plus, trage o nouă forță din însăși potențele care o amenință Unul dintre aspectele importante ale acestui ritual se regăsește în capacitatea acestor rituri de a transforma în serviciul ordinii sociale acele forțe ale haosului și dezordinei care sunt inseparabile de însăși natura omului ca mamifer Asemenea explicații au încă o notă "funcționalistă", deoarece scopul acțiunilor corespunzătoare, din câte putem judeca, este păstrarea societății de aici Dar Turner plasează aceste rituri în contextul atracției communitas, care ne duce dincolo de nivelul anterior de interpretare Sentimentul de communitas este intuiția inerentă fiecăruia dintre noi că noi, oamenii, nu suntem doar elemente ale unui sistem complex de relații datorită diversificării individuale a rolurilor noastre sociale codificate, ci constituim totuși o comunitate de ființe umane multifațetate, la nivelul nivelul cel mai profund, cel mai elementar, egal între ele și formând un singur întreg Este această experiență fundamentală a comunității primordiale care izbucnește în momentele de "inversare" sau de încălcare a ordinii obișnuite, aceasta este cea care legitimează puterea celor slabi Dar această interpretare are și latura ei "funcționalistă" Certându-l și defăimând pe noul rege ales, îi reamintim lui și nouă înșine că drepturile și prerogativele domnitorului au un alt scop, mai înalt, - de a sluji binele întregului Cu toate acestea, potrivit lui Turner, dorința de comunitas ne poate duce cu mult dincolo de granițele societății noastre Poate fi generată de sentimentul că toți suntem ființe umane, egale între ele și formând un fel de unitate Impulsul de a crea o antistructură poate veni din sfere care se află în afara societății și chiar dincolo de uman Din acest punct de vedere, avem dreptate să considerăm prima dintre tensiunile pe care le-am amintit mai sus - între bunăstarea obișnuită și vocații de tip superior, care implică renunțarea la binele propriu - ca un alt exemplu de opoziție de structură și anti -structura Structurile puterii, proprietății, dominației bazate pe forța militară sunt contestate de un alt tip de înțelegere a vieții, care pretinde a fi e Turncr, Procesul ritual, p Bastioanele Credinței la o demnitate mai înaltă, dar neputând pur și simplu să preia și să înlocuiască ordinea deja stabilită Forța lucrurilor le obligă să coexiste și, prin urmare, la un fel de complementaritate Acest lucru ne permite să înțelegem că interacțiunea dintre structură și antistructură poate avea loc la mai multe niveluri, deoarece antistructurii carnavalului i se opune polul structurii, care este format din acest întreg - luat în ansamblu - sistem de state şi biserici care se completează reciproc Astfel, atracția communitas se dovedește a fi potențial polivalentă Puterea sa poate evidenția nu numai comunitatea noastră particulară, ci întreaga umanitate Străgându-ne din rolurile noastre codificate, obține și o serie de alte rezultate pe lângă faptul că ne întoarce la un sentiment de unitate cu ceilalți oameni - ne eliberează spontaneitatea și creativitatea și dă frâu liber imaginației noastre Forța antistructurii, dacă o considerăm într-o astfel de perspectivă, este generată și de sentimentul că orice coduri ne limitează, ne privează de ceva semnificativ, nu ne lasă să vedem și să simțim lucruri extrem de importante După cum ne amintim, în unele rituri de trecere, bătrânii folosesc această stare liminală pentru a le dezvălui tinerilor cea mai profundă înțelepciune a societății lor, de parcă astfel de lucruri ar putea fi înțelese doar de cineva care, depășind rolul său normal codificat, a dobândit un receptivitate deosebită Recunoaștem aici principiul care stă la baza "retragerii" (retragere, retragere, izolare), atât religios, cât și secular Astfel, ceea ce este comun tuturor acestor fenomene este un sentiment acut al nevoii unei antistructuri Toate codurile trebuie echilibrate, și uneori chiar absorbite, înlăturate de opusul care le neagă - altfel, societatea este amenințată cu osificarea, pierderea treptată a energiei, atrofia legăturilor sociale, orbirea și, în cele din urmă, poate chiar autodistrugerea Atât prezența tensiunii între temporal și spiritual, cât și existența carnavalului și a altor ritualuri pentru schimbarea completă a ordinii obișnuite a lucrurilor, ne arată că în lumea creștinismului latin un astfel de sentiment era extrem de acut Ce se întâmplă cu el astăzi? După cum reiese din fenomenul de "retragere" menționat mai sus, acesta nu a dispărut complet și ne este încă disponibil în viața de zi cu zi Încă simțim nevoia să "renunăm la tot", să ne oprim și să "ne încărcăm bateriile" și să o facem undeva departe, departe, în vacanță, în afara rolurilor noastre sociale obișnuite Bineînțeles, avem și momente cu caracter de carnaval: sărbători legale, meciuri de fotbal, când, ca strămoșii noștri îndepărtați, ne echilibrăm în pragul violenței, ba chiar depășim uneori această linie Sentimentul de communitas izbucnește și în momentele de pericol teribil sau de doliu, așa cum s-a întâmplat, de exemplu, cu nenumăratele mulțimi în doliu pe Prințesa Di Vârsta seculară Diferența constă în faptul că această nevoie de antistructură nu mai este recunoscută, nu se resimte la nivelul întregii societăți și în legătură cu structura ei oficială politică și juridică Cineva s-ar putea întreba: cum este posibil acest lucru? În toate cazurile menționate mai sus, nevoia unei antistructuri a fost percepută și interpretată într-un context spiritual: codul uman însuși exista în cadrul unui cosmos spiritual mai larg, iar deschiderea lui la impactul antistructurii era necesară pentru a menține relația corectă dintre societate și cosmos, sau pentru ca societatea să atragă în spațiu, reînnoindu-și puterea Din acest punct de vedere, slăbirea acestei nevoi se dovedește a fi o simplă consecință a secularizării spațiului public (prima dintre cele trei înțelegeri ale secularizării descrise mai sus) Acord o atenție deosebită acestei împrejurări aici, pentru că sunt sigur că acest proces a jucat un rol extrem de important în dezvoltarea secularizării- Cu alte cuvinte, a fost întunecarea sentimentului nevoii de ceva complementar structurii dominante, slăbirea nevoii de antistructură care a precedat și a contribuit la secularizarea spațiului public Ideea că codul dominant nu este obligat să lase loc principiului său opus, că aplicarea codului nu ar trebui să aibă limite - și acesta este spiritul totalitarismului - nu este doar unul dintre rezultatele declinului antistructurii în lumea modernă Desigur, așa este Dar este și adevărat că la început a existat tentația de a impune societății un cod care să nu recunoască limite pentru sine Oamenii nu au putut rezista unei asemenea tentații - aceasta este ceea ce a contribuit la apariția secularității moderne în toate cele trei sensuri Toate acestea, însă, fac parte din poveste, la care intenționez să mă întorc în scurt timp Deocamdată, aș vrea doar să finalizez comparația contrastantă dintre trecut și prezent pe care am început-o deja Fără îndoială, o consecință a declinului antistructurii a fost această tendință de a crede că codul ideal nu are nevoie de restricții, că ar putea și ar trebui introdus într-un mod absolut și necondiționat O astfel de convingere a stat la baza diferitelor tipuri de mișcări și regimuri totalitare ale erei noastre Societatea are nevoie de o refacere completă, de o transformare totală și nici un singur limitator tradițional al activității umane nu are dreptul să împiedice rezolvarea acestei probleme În versiunea sa mai puțin radicală, o astfel de atitudine ne îngustează câmpul vizual, înclină spre o "viziune de tunel" a lumii - în acest fel se încearcă să impună oamenilor din anumite zone "reguli de vorbire" corecte din punct de vedere politic, sau să ofere un aspect pozitiv adică sloganuri precum "toleranță zero" Perioada istorică în care antistructura era în declin simultan, iar ideea de a introduce un cod care nu cunoștea cele mai mici restricții morale a fost serios luată în considerare, a fost probabil epoca Revoluției Franceze Acest lucru a fost dezvăluit cel mai clar în efortul persistent Bastioanele Credinței diverse guverne revoluţionare să inventeze sărbători, care aveau să exprime şi să întărească spiritul noii societăţi În aceste încercări, revoluționarii s-au inspirat foarte mult din tipurile tradiționale de festivaluri și ritualuri, precum carnavalul, pelerinaje (care au devenit modelul pentru Sărbătoarea Federației) și procesiunile Corpus Christi (model pentru FeteDieu) Și totuși intenția lor, în însăși esența ei, însemna ceva exact opusul Ideea este că planul de antistructură a fost complet absent aici Scopul noilor festivități nu a fost acela de a deschide, nu de a deschide o "priză" în codul predominant, ci de a exprima spiritul acestuia din urmă și de a inspira dorința de a fi complet identificat cu acesta Da, uneori s-au împrumutat elementele antistructurale ale carnavalului, așa cum a fost cazul în timpul decreștinizării (anul al Republicii), dar acest ridicol complet distructiv era îndreptat împotriva vechii religii și a vechiului regim în ansamblu Cu ajutorul lui, au vrut să finalizeze înfrângerea oponenților codului dominant și să nu suspende deloc funcționarea acestui cod în sine După cum se cuvine evenimentelor care trebuiau să glorifice realitatea "oficială", aceste sărbători au fost, de regulă, bine organizate; aveau menirea de a glorifica legătura socială ca atare, sau "natura" în general și, prin urmare, aveau un caracter strict egalitar Organizatorii unor astfel de festivități au încercat să împlinească visul lui Rousseau, care a cerut abolirea oricăror granițe între spectatori și actori În mesajul despre una dintre aceste acțiuni citim: La fete de la liberte du mai fut du moins naționale, en ce que le peupleу etait tout ă la fois acteur et spectateur ("Festivalul libertății din mai a devenit cel puțin național, deoarece participanţii săi erau în acelaşi timp şi actori şi spectatori") Aceste festivități au fost marcate de un accent pus pe antropocentrism La seule vraie religion este celle qui annoblit rhomme, en lui donnant une idee sublime de la dignite de son etre et des belles destvrwes auxquelles il est appele par l'ordinateur humain ("The only Mona Ozouf, La Fete Revolutionnaire (Paris: Gallimard, ), pp - Vezi și: Michel Vovelle, La mentalite revolutionnaire: societeet mentalites sous la revolution franțaise (Paris: Editions sociales, ) Ozouf, La Fete Revolutionnaire, p Rousseau a exprimat cel mai clar acest principiu în Scrisoarea sa către d'Alembert despre ochelari, unde pune în contrast teatrul modern cu festivalurile sociale ale adevăratei republici Acestea din urmă au loc în aer liber Rousseau subliniază în mod special că sensul acestor adunări virtuoase constă în identitatea spectatorilor și interpreților: Mais quels seront Ies objets de ces spectacles? care montrera-t-on? Rien, si Hop veut Avec la liberte, partout oh regne Vaffluence, le bien-etrey regne aussi Plantez au milieu dune place unpiquet couronnedefleurs, rassemblez-y le peuple, et vous aurez unefete Faîtes mieux encore: donnez Ies spectateurs en spectacle; rendez-les acteurs eux-memes; faîtes que chacun se voie et s'aime dans Ies autres, afin que tous en soient mieux unis [Dar ce va servi drept complot pentru aceste spectacole? Ce se va arăta acolo? Nimic dacă vrei În condiții de libertate, oriunde se adună mulțimea, peste tot domnește bucuria vieții Lipește un stâlp decorat cu flori în mijlocul unei piețe aglomerate, adună oameni în jurul lui - acesta este festivalul pentru tine Sau și mai bine: angajați publicul în spectacol; fă-i actori înșiși; aranjează-l astfel încât fiecare să se recunoască și să se iubească pe sine în alții și astfel încât toată lumea să se unească și mai strâns din această cauză Vezi: Du Contrat Social (Paris: Garnier, ), pp - [Rus traducere: J-J Rousseau, Lucrări alese în trei volume, T' , M , , p ] Vârsta seculară dar adevărata religie este cea care înnobilează omul, insuflându-i o idee sublimă a demnității ființei sale și a destinului strălucit la care este chemat de voința organizatorului treburilor umane" Nu este de mirare că toate aceste sărbători s-au dovedit a fi insuportabil de plictisitoare și, odată cu căderea regimului care le-a instituit, au dispărut fără urmă - alături de un nou calendar în care trebuia să-și găsească locul Ei au prefigurat încercări similare de autoglorificare în regimurile comuniste ale secolului XX, care au avut aceeași soartă Unele dintre trăsăturile lor, cum ar fi utilizarea anumitor elemente de carnaval în campania de decreștinizare din , ne oferă o anumită idee despre ceea ce s-a întâmplat cu antistructurile tradiționale în epoca noastră Ele ne pot arăta calea către Utopie, sau către un nou sistem total armonios Voi reveni la această problemă mai târziu Și totuși, pentru o epocă care a uitat antistructura, crearea unei structuri lipsite de orice restricții morale este o ispită, dar nu soartă, nu ceva inevitabil Acest rezultat poate fi evitat și, de obicei, reușește Principiul opoziției, un principiu opus, poate fi încorporat în codul nostru dominant (să zicem, sub forma unui mecanism de separare a puterilor), iar acest lucru se face, de regulă, în numele principiului limitării, de dragul libertăţii negative a subiectului Desigur, din punct de vedere intelectual, se mai pot face încercări de a demonstra că aceste regimuri libere, autolimitante, decurg în mod logic dintr-un singur principiu - ceva asemănător vedem în construcțiile teoretice ale ultimului "liberalism" al lui Rawls și Dworkin Dar asta ne arată doar cât de adânc a pătruns mitul unui cod unic, atotputernic și omnipotent în carnea modernității Între timp, alți teoreticieni, precum Benjamin Constant, Alexis de Tocqueville și, în secolul al XX-lea, Isaiah Berlin, au recunoscut că ar trebui să jurăm credință față de mai mult de un principiu și că acele principii la care aderăm ferm se contrazic adesea reciproc Acolo unde astfel de regimuri liberale pluraliste au apărut în teorie și practică, efectele declinului antistructurii au fost în mare măsură atenuate Se poate chiar susține că în aceste societăți s-a găsit un nou loc pentru antistructură - în sfera privată Distincția dintre public și privat, precum și zona vastă a libertății negative, îndeplinesc funcții în aceste societăți similare sărbătorilor inversării ordinii obișnuite a lucrurilor în societățile din trecut Aici, "acasă", între rude și prieteni, sau într-o uniune liberă de oameni cu gânduri asemănătoare, ne putem "opri", renunțăm la rolurile noastre codificate, gândim și simțim cu toată ființa și găsim diverse forme de experiență intensă a comunității cu ceilalți Expresia lui Cabanis op Citat din: Ozouf, La Fete Revolutionnaire, pp - Am discutat această problemă mai detaliat în Iris Murdoch and Moral Philosophy, în Maria Antonaccio și William Schweiker, eds , Iris Murdoch and theSearch forHuman Goodness (Chicago: University of Chicago Press, ) Bastioanele Credinței oameni Fără o astfel de zonă, viața în societatea modernă ar deveni pur și simplu insuportabilă Această zonă a neoficialului își creează propriile sfere publice în care imaginația își găsește hrană și se schimbă idei și imagini - domenii ale artei, muzicii, literaturii, gândirii, vieții religioase, a căror absență ar sărăci radical rezultatele "deconectării" noastre individuale din rutina Acest spațiu modern de antistructură deschide oportunități fără precedent pentru creativitate nestingherită, dar în același timp creează pericole necunoscute până acum de izolare și pierdere a sensului Ambele se datorează naturii "private" a acestui spațiu, deoarece chiar și sferele sale publice pot exista doar datorită participării personale voluntare În acest sens, starea societății moderne este structural diferită de tot ceea ce a precedat-o Și asta înseamnă că una dintre modalitățile interacțiunii tradiționale dintre structură și antistructură nu ne este disponibilă În riturile de întoarcere, sau în obscenitățile rituale practicate în societățile africane, pe care le-am menționat mai sus, găsim nu doar o demonstrație a unor principii opuse cărora li se permite să se dezvăluie deschis și să se angajeze în lupte amuzante De regulă, există un alt scop aici: să aducem ambele principii la un anumit tip de unitate sinergică, să facem structura mai puțin rigidă, mai puțin închisă în sine și, în același timp, să-i oferim posibilitatea de a se inspira din viață -darea de energie a antistructurii pentru auto-reînnoire Este vorba despre ceva ce în epoca modernă se pare că nu mai putem face - cel puțin nu prin ritual Uneori, sub influența unei amenințări comune sau într-un moment de tristețe comună, forțele antagonice din societatea noastră sunt nevoite să facă un pas una spre cealaltă și să-și dea seama de rudenia lor profundă Dar asta este altceva Faptul că unitatea noastră necesită atât de des un pericol exterior explică, într-o oarecare măsură, forța naționalismului care continuă și astăzi Deci, unul dintre locurile în care antistructura a migrat este zona sferei private și a noilor sfere publice care au apărut de aici Dar asta nu este tot Apelul antistructurii este încă puternic în lumea noastră extrem de interdependentă, tehnologică și suprabirocratică și, într-un fel, atinge o putere nemaivăzută până acum În ultimele două secole, dezvoltarea acestei societăți a fost însoțită de valuri de protest împotriva controlului centralizat, a reglementării rigide, a tiraniei rațiunii instrumentale, a constrângerii la conformism, a violenței împotriva naturii, a eutanasiei imaginației umane Nu cu mult timp în urmă, în anii și , toate aceste mișcări au atins punctul culminant și poți fi sigur că nu și-au spus încă ultimul cuvânt Despre problema liminalității și a artei contemporane, vezi Turner în: Dramas, pp - ; și, de asemenea, în: Procesul ritual, pp - Vârsta seculară În acel moment, interesul pentru multe aspecte ale carnavalului a fost reînviat și au suferit o nouă revizuire Luați în considerare Parisul mai , cu renunțarea sa la structură (le cloisonnement) și la energia communitas pe care credea că o eliberează Oamenii din au vrut doar să iasă din antistructura spațiului privat, privat, au căutat să transforme antistructura în centrul semantic al spațiului public și, de fapt, să desființeze orice graniță între ei Dar chiar și în acest caz se relevă o diferență importantă, deoarece în epocile anterioare antistructura ocupa un loc complet diferit în societate Aici, așa cum spuneam mai sus, negarea codului devine o sursă de energie pentru utopiile și proiectele unei noi realități, care ar trebui să înlocuiască societatea existentă Dar carnavalul și revoluția nu pot veni niciodată împreună, oricât de mult ar încerca revoluționarii "jucatori" să le aducă împreună Scopul revoluției este schimbarea ordinii existente Subminează și distruge vechile antistructuri pentru a crea un nou cod de libertate, unitate și fraternitate radicală universală Din sânul revoluției trebuie să se nască un cod nou și perfect, care nu va avea nevoie de restricții morale și nu va tolera nicio antistructură pe lângă el În fața noastră este o antistructură, menită să pună capăt tuturor antistructurilor - un vis, a cărui realizare (în , din fericire, nu s-a împlinit) transformă viața într-un coșmar Aici înțelegem înțelepciunea conținută în fostul tip de interacțiune dintre cod și negația lui, al cărei sens riscăm acum să-l pierdem din vedere Orice structură trebuie limitată și chiar suspendată Dar nu ne putem lipsi complet de structură Trebuie să navigăm între coduri și limitările lor, încercând să creăm o societate mai bună și să nu cedem iluziei că din tensiunea dintre aceste contrarii, am putea sări într-o anti-structură ideală, care - ca o pură negație a codului - ar domni pentru totdeauna Este izbitor, totuși, cât de des un astfel de vis a fost reînviat din nou și din nou în epoca noastră, chiar și în mintea oamenilor care altfel sunt reci și rezonabili - de exemplu, printre creatorii "socialismului științific", care așteptau cu nerăbdare să "osterirea statului" Motivul pentru aceasta este că suferința cauzată de structura însăși, propria ei rigiditate, nedreptate, insensibilitate față de aspirațiile și chinurile umane - care și-au pierdut debușeul social de care aveau la dispoziție înainte - ne readuce constant la acest vis Se pare că timpul ei nu a trecut încă Acest lucru este dovedit convingător de Victor Turner în: Drame, pp - ; și Bernice Martin, în studiul său perspicace despre Revoluția expresivă din anii șaizeci și dincolo: Bernice Martin, A Sociology of Cultural Change (Oxford: Blackwell, ) Pe baza conceptelor cheie ale lui Turner de antistructură și liminalitate, ea demonstrează că încercările de a le face o bază autosuficientă a vieții umane duc inevitabil la aporii Aceste aporii formează cadrul conceptual al analizei ei subtile a tuturor întorsăturilor, întorsăturilor, întorsăturilor și conflictelor care au determinat natura acestei revoluții de la bun început și au cauzat în cele din urmă eșecul acesteia Bastioanele Credinței IV Este destul de evident că într-o lume a inversării universale, într-o lume a antistructurii, timpul nu poate fi acel "timp omogen, gol" pe care Benjamin îl consideră cea mai importantă trăsătură a modernității De exemplu, timpul carnavalului este kayrotic, adică linia timpului trece prin noduri kairotice speciale, momente a căror natură și locație sugerează o inversare a ordinii obișnuite a lucrurilor; momentele care le urmăresc necesită o nouă consacrare, în timp ce altele se apropie de a doua venire (Marți în Marți Gramos, Postul Mare, Paștele) Dar există și noduri kayrotice în poveștile pe care le spunem astăzi despre noi înșine Revoluțiile în sine sunt percepute de susținătorii și moștenitorii lor ca astfel de momente kayrotice Asemenea momente abundă în istoriografia naționalistă Ceea ce s-a schimbat, însă, este ceea ce aceste puncte se concentrează în jurul În epoca premodernă, impulsul de a ordona și organiza timpul obișnuit a venit din ceea ce aș dori să numesc "vremuri superioare" Cea mai simplă și mai evidentă soluție ar fi folosirea termenului de "eternitate" aici Și nu s-ar dovedi a fi eronat, întrucât acesta este tocmai termenul filozofic și teologic consacrat de tradiție, desemnând timpul cel mai înalt Totuși, am nevoie de un termen mai general, întrucât (a) au existat mai multe tipuri de eternitate; și (b) nu au epuizat timpurile mai mari Care era funcția vremurilor superioare? Se poate spune că au adunat, "montat", reordonat, restructurat, împărțit timp obișnuit, profan, lumesc Permiteți-mi să risc și să numesc acest ultim "timp secular" Există, desigur, pericole aici, deoarece am folosit deja cuvântul "laic" (și în trei sensuri diferite) pentru a desemna caracteristicile erei noastre Dacă mă simt obligat să-l folosesc și în al patrulea sens, este doar pentru că tocmai acest sens este primordial și celelalte trei semnificații ale "secularității" pe care le-am descris în capitolul unu revin la el Termenul "laic", după cum știe toată lumea, provine din latinescul saeculum - "vârstă" sau "epocă" Când este folosit ca unul dintre membrii opoziției, de exemplu, "clerul secular (alb) sau regulat (negru)", sau "viața în saeculum", spre deosebire de "viața în monahism", sensul primar ia pe un sens foarte specific Oamenii care sunt în saeculum rămân încă blocați în timpul normal și conduc Walter Benjamin, Illuminations (Londra: Fontana, ), p [Vezi Rusă trad : V Benyamin, Insights (traducere de HM Bernovskaya, Yu A Danilova, SA Romashko), M : Martis, ] Benedict Anderson demonstrează importanța critică a unei astfel de percepții a timpului pentru imaginarul social modern Vezi: Benedict Anderson, Imagined Communities (London: Verso, ), capitolul Voi reveni asupra acestui subiect în capitolul Vârsta seculară o viaţă caracteristică timpului obişnuit - spre deosebire de cei care îi întorceau spatele pentru a trăi mai aproape de eternitate Astfel, timpul obișnuit este pus aici în contrast cu timpul superior Strânsă ca sens este opoziția "temporal/spiritual"; primul său element se referă la lucruri și evenimente din timpul obișnuit, al doilea la ceea ce este în eternitate În general, este destul de dificil să ocoliți acest termen atunci când discutăm despre percepția premodernă a timpului Prin urmare, este mai bine să-i expuneți imediat sensul direct, pentru a-l folosi apoi cu conștiința curată Timpul "secular" este ceea ce este timpul obișnuit pentru noi; de fapt, pentru noi este doar timpul, punct Un lucru se întâmplă în el după altul, iar când ceva devine trecut, atunci rămâne trecut Localizarea evenimentelor în timp este aici exclusiv tranzitivă Dacă A precede B și B precede C, atunci A precede C Același lucru se poate spune despre cuantificarea acestor relații: dacă A a avut loc cu mult înainte de B și B cu mult înainte de C, atunci A s-a întâmplat mult mai devreme decât C Vremurile mai înalte adună, "montează" din nou și reconstruiesc, reorganizează timpul secular Ele introduc "distorsiuni" și contradicții aparente în ordinea timpului profan și, prin urmare, evenimentele care sunt departe unul de celălalt în timpul profan se pot dovedi a fi strâns legate între ele În analiza sa perspicace a unora dintre problemele pe care încerc să le descriu aici , Benedict Anderson citează remarca lui Auerbach cu privire la relația "prefigurare (reprezentare)/împlinire (împlinire)" în care se credea că evenimentele din Vechiul Testament sunt legate de evenimentele din Noul Testament - de exemplu, jertfa lui Isaac pentru răstignirea lui Hristos Legătura dintre aceste evenimente se datorează faptului că ele stau unul lângă altul, se ating direct în planul divin În eternitate, ei tind să fie complet identificați, deși sunt despărțiți de epoci întregi (adică "eoni", sau saecula) În timpul divin, acest sacrificiu și răstignirea au loc, parcă, simultan De asemenea, Vinerea Mare este, într-un fel, mai aproape de ziua istorică a Răstignirii decât orice zi obișnuită de vară din Și de îndată ce evenimentele sunt localizate în raport cu mai mult de un fel de timp, atunci problema locației lor în timp capătă un cu totul alt caracter Dar de ce sunt ori mai mari mai mari? La această întrebare este ușor de răspuns dacă vorbim despre eternitatea pe care Europa a moștenit-o de la Platon și de la filosofia greacă O ființă cu adevărat reală, cu drepturi depline, este în afara timpului și rămâne neschimbată Timpul este o imagine în mișcare a eternității Este imperfect sau tinde să fie imperfect Pentru Aristotel, acest lucru este cu siguranță adevărat pentru lumea sublunară Nimic din el nu poate fi considerat pe deplin în concordanță cu natura sa Totuși, și aici A se vedea: Imagined Communities (Londra: Verso, ), pp - [Cm Rusă trad : B Anderson, Imaginary community (traducere de V G Nikolaev), M : Kanon-Press Ts, Kuchkovo field ] Bastioanele Credinței unele procese reflectă absolut exact eternitatea - de exemplu, mișcările circulare ale stelelor care nu au nici început, nici sfârșit În general, o astfel de gândire gravitează spre ideea unui univers mereu existent, adică deși suferă o schimbare, totuși fără început și fără sfârșit în timp Adevărata eternitate, imuabilă și neschimbătoare, se află în afara tuturor acestor lucruri Eternitatea era tărâmul ideilor Sub el se aflau întruchipările ideilor din lume, care deja arătau o oarecare imperfecțiune În timpul sublunar obișnuit, unde totul se abate într-o oarecare măsură de la forma sa, această imperfecțiune a devenit cu adevărat gravă Astfel, ceea ce se întâmplă în timp se dovedește a fi mai puțin real decât ceea ce este în afara timpului Dar pentru aceste abateri se stabilește o limită, deoarece cursul timpului este determinat de mișcări de ordin superior, mai apropiate ca natură de eternitate (cum ar fi rotația stelelor) În unele versiuni ale acestui punct de vedere, fluxul timpului este, de asemenea, structurat în "ani mari" ciclici - cicluri de timp uriașe, după care totul în lume revine la starea inițială A fost o idee larg răspândită împrumutată din mitologie De exemplu, potrivit stoicilor, după fiecare astfel de ciclu, totul a revenit la starea sa originală, nediferențiată printr-un incendiu global Creștinismul, deși nu respinge complet ideea de eternitate, a dezvoltat o interpretare ușor diferită a acesteia Biblia descrie universul ca fiind creat de Dumnezeu De asemenea, spune povestea relației lui Dumnezeu cu oamenii Acest complot divin-uman este incompatibil cu ideea de repetare la nesfârșit a ciclurilor De asemenea, implică faptul că ceea ce se întâmplă în timp are propriul său sens și semnificație Însuși Dumnezeu este implicat în drama care se desfășoară în timp Întruparea și Răstignirea au avut loc în timp și, prin urmare, ceea ce se întâmplă în timp nu mai poate fi considerat ceva nu tocmai real Acest lucru dă naștere unei alte idei de eternitate Drumul nostru către Dumnezeu, atâta timp cât este interpretat în spiritul lui Platon (și apoi al lui Plotin), necesită o ieșire din timp și o înălțare deasupra lui, în timp ce Dumnezeu însuși, impasibil și rămas în afara timpului, nu poate acționa în istorie Înțelegerea creștină a eternității trebuie să fie diferită Se dezvoltă lent, dar cea mai faimoasă formulare a sa îi aparține lui Augustin Datorită lui, eternitatea este regândită ca un timp unit, "comprimat" Spre deosebire de predecesorii săi, filozofii greci, care s-au ocupat de timpul obiectiv, timpul proceselor și mișcărilor, Augustin, în celebra discuție despre problema timpului din capitolul unsprezece din Confesiunile sale, explorează timpul experimentat subiectiv "Instantaneul" lui nu este "acum" aristotelic, care este o limită punctuală, o limită de segmente de timp lipsite de propria sa extensie Mai degrabă, este adunarea trecutului în prezent, Vârsta seculară pentru a proiecta viitorul Trecutul, care "obiectiv" nu mai există, este prezent aici în prezentul meu; definește acest moment în care mă întorc către un viitor care nu este încă "obiectiv" dar care este deja aici ca proiect Se poate spune că Augustin anticipează într-un fel cele trei extaze ale lui Heidegger Acest lucru creează un anumit fel de simultaneitate între părțile componente ale acțiunii mele; acțiunea mea leagă starea mea prezentă, așa cum ia naștere din trecutul meu, cu viitorul pe care îl proiectez ca răspuns la prezent Trecutul și viitorul își comunică sens unul altuia Ele nu pot fi complet deconectate, sfâșiate și astfel momentul "acum", prezentul acțiunii mele, primește o anumită "coerență" minimă, iar prezentul, care are această densitate minimă posibilă, nu mai poate fi tăiat în părți fără a distruge logica acțiunii în sine, legătura ei, coerența cu trecutul și viitorul Găsim acest fel de legătură şi acord în melodie şi în poezie (exemplele preferate ale lui Augustin) Există un fel de simultaneitate între prima și ultima notă, deoarece pentru ca melodia să fie auzită, fiecare notă trebuie să sune în prezența altor note, "lângă" ele În această microsferă, timpul joacă un rol decisiv, deoarece prin el percepem succesiunea ordonată de note care formează melodia Dar în acest caz, timpul nu mai acționează aici ca un distrugător universal, care îmi duce tinerețea într-o distanță inaccesibilă și încuie pentru totdeauna ușile din spatele secolelor trecute Prin urmare, există ceva asemănător cu o simultaneitate extinsă a momentelor de acțiune sau de plăcere, pe care suntem și noi capabili să le percepem, de exemplu, în cursul unei conversații care este cu adevărat incitantă pentru noi Întrebarea ta, răspunsul meu, obiecția ta par să aibă loc în același timp, chiar dacă, ca și în cazul melodiei, localizarea lor ordonată în timp rămâne esențială Acum, Augustin crede că Dumnezeu poate transforma - și transformă - tot timpul în întregime în acest tip de clipă, moment de acțiune Aceasta înseamnă că orice moment se dovedește a fi prezent pentru el și le îmbrățișează pe toate în simultaneitatea sa extinsă "Acum" lui conține tot timpul fără urmă Acesta este Pip Stans Astfel, a te ridica la eternitate înseamnă a te ridica la participare la acest moment divin Augustin consideră timpul obișnuit ca un fel de împrăștiere, întindere, dezintegrare a integrității, separare de trecutul nostru și pierderea contactului cu viitorul nostru Ne pierdem în minuscul nostru Jean Guitton, Le Temps et Etemite chez Plotin et Saint Augustin (Paris: Vrin, ), p Martin Heidegger, Sein und Zeit (Tiibingen: Niemeyer, ), Abschnitt , Kapitel , Absatz [Vezi pic trad : M Heidegger, Being and Time (tradusă din germană de V V Bibikhin), partea , capitolul , paragraful , M : Ad Marginem, ] Guitton, Le Temps et Eterni te, capitolul Bastioanele Credinței fragment de timp Dar simțim o atracție irezistibilă către eternitate și, prin urmare, ne străduim să ieșim din limitele fragmentului nostru Din păcate, o astfel de dorință ne îndeamnă prea des să atribuim semnificația veșniciei fragmentului nostru jalnic și, prin urmare, să îndumnezeim lucrurile și, prin urmare, să ne scufundăm și mai adânc în păcat Așadar, Evul Mediu a cunoscut două modele de eternitate - cel pe care l-am putea numi "platonic", cu imobilitatea sa perfectă și pacea absolută, la care aspirăm, trecând dincolo de timp și ridicându-ne deasupra lui; și eternitatea divină, care nu desființează timpul, ci îl adună și îl comprimă într-o singură clipă O putem realiza numai prin participarea la viața lui Dumnezeu La aceasta trebuie să adăugăm un al treilea fel de timp superior, care, după Eliade, poate fi numit "timpul începuturilor" Spre deosebire de primele două eternități, această dată nu este un concept teoretic dezvoltat de filozofi și teologi, ci aparține tradiției culturii populare, și nu numai în Europa, ci aproape în întreaga lume Vorbim despre Marele Timp, illud tempus, când s-a stabilit ordinea lucrurilor - ar putea fi timpul creării lumii care există acum, sau timpul creării poporului nostru cu Legea ei La acea vreme, fiinţe cu mult superioare oamenilor din zilele noastre erau la lucru; probabil că erau zei, sau cel puțin eroi Din punct de vedere al timpului secular, începutul tuturor a avut loc în trecutul îndepărtat; acesta este "timpul imemorial" Totuși, aici nu se poate spune pur și simplu că a rămas în trecut, pentru că este ceva de care suntem capabili să abordăm din nou, să ne apropiem din nou Acest lucru se poate face doar cu ajutorul unui ritual, dar rezultatul unui astfel de ritual poate fi și o reînnoire, o "re-consacrare" a realității, ceea ce înseamnă o apropiere a originilor sale Astfel, Marele Timp este în spatele nostru, dar într-un anumit sens și deasupra noastră Timpul grozav este ceea ce s-a întâmplat la început, dar în același timp și marele Model, iar noi, mergând pe drumul istoriei, putem atât să ne apropiem de el, cât și să ne îndepărtăm de el Unele trăsături ale acestor trei soiuri ale timpului superior au contribuit la formarea percepției timpului în rândul strămoșilor noștri medievali De fiecare dată, pe lângă dimensiunea "orizontală" a timpului pur secular, există aici și o dimensiune "verticală", care face posibile acele "curburi" și compresie, compresia timpului despre care am vorbit mai sus Curgerea timpului secular are loc într-un context vertical complex, astfel încât orice eveniment este legat de mai mult de un fel de timp De exemplu, un regat medieval târziu în care regele are două "corpuri" ar trebui considerat ca existând și în eternitatea platoniciană Corpul regelui Ibid , pp - Mircea Eliade, Sacred and mundane (traducere din limba franceză de N K Garbovsky), Moscova: Universitatea de Stat din Moscova, Vârsta seculară care nu poate muri niciodată, nu este supus timpului și nu este supus schimbării În plus, multe dintre aceste regate și-au văzut Legea ca fiind stabilită în timpuri imemoriale, o viziune bazată pe ideea Timpului Începuturilor În cele din urmă, ca parte a creștinismului, ei au fost legați prin biserică de eternitatea divină Pe de altă parte, biserica însăși, prin anul său liturgic, a reînviat în memoria omenească și a reprodus ceea ce s-a întâmplat illo tem-horn când Hristos era pe pământ De aceea, Vinerea Mare anul acesta poate fi mai aproape de răstignirea lui decât orice zi de vară a anului trecut Și răstignirea însăși, din moment ce acțiunile și suferințele lui Hristos aici pe pământ sunt implicate în eternitatea divină, este mai aproape de toate timpurile decât aceste vremuri înseși, luate într-o dimensiune seculară, sunt unele de altele Cu alte cuvinte, din acest punct de vedere, diferitele segmente ale timpului secular nu erau omogene și interschimbabile Fiecare dintre ele a primit o culoare specială datorită locației sale în raport cu timpii mai înalți În schimb, să ne amintim "timpul omogen, gol" al lui Benjamin ca o trăsătură caracteristică a conștiinței moderne Aici, timpul a devenit deja un recipient gol, indiferent de ceea ce conține Cu toate acestea, nu sunt sigur că o astfel de viziune asupra viziunii noastre moderne asupra lumii este absolut corectă Este de netăgăduit că trecerea de la "loc" antic și medieval la "spațiul" modern a implicat separarea unor părți ale spațiului de ceea ce le umple de fapt "Locul" este definit de ceea ce este în el, în timp ce spațiul și timpul newtonian erau simple recipiente în care obiectele se puteau mișca (mai mult, ar putea exista non-obiecte, să zicem, gol) Cu toate acestea, în multe teorii moderne, timpul este considerat inseparabil de procesele cosmice, cum ar fi, de exemplu, entropia Dar chiar și această definiție a timpului în termeni cosmici îl transformă într-un recipient indiferent pentru orice evenimente umane și istorice trăite de rasa umană pe planeta noastră Și în acest sens, timpul cosmic este (pentru noi) omogen și gol Nimic de acest fel nu se poate spune despre primul tip complex de conștientizare a timpului Dacă o anumită perioadă de timp este determinată nu numai de localizarea ei în sistemul timpului secular, ci și de gradul de apropiere a timpurilor mai înalte, atunci ceea ce se întâmplă în cadrul acestui segment nu mai poate fi indiferent față de localizarea lui Timpul care s-a îndepărtat de tiparele eterne de ordine va dezvălui mai multă dezordine Iar spațiul-timp, care este mai aproape de eternitatea divină, va fi mai dens și "adunat" La locul de pelerinaj, în ziua sărbătorii sfântului corespunzător, timpul însuși este sfințit Când Hamlet spune acel "timp", Victor Turner spune același lucru când scrie că pelerinul "intră" în timpul superior; vezi: Drame, p Bastioanele Credinței Sunt dislocat", putem înțelege aceste cuvinte la propriu, și nu doar ca o expresie figurată a tezei "Starea societății daneze, care umple această perioadă de timp, este foarte deplorabilă" "Dislocate" aici înseamnă că lucrurile nu sunt în relația lor corespunzătoare unele cu altele, cu alte cuvinte, în relația care le este caracteristică în alte vremuri, nu atât de îndepărtate de paradigmele ordonatoare ale eternității La fel de literal, ar trebui să înțelegem cuvintele lui Marcellus, care au sunat și mai devreme, că fantomele și spiritele nu îndrăznesc să cutreieră pământul în ajunul Crăciunului, "atât de sfânt și de milostiv este de data aceasta" Și totuși, specificul percepției moderne a timpului nu se limitează la omogenitate și vid În cele ce urmează, voi încerca să demonstrez că avem forme speciale de narativitate, al căror nucleu este ideile de potențialitate și dezvoltare treptată, care fac cutare sau cutare specială localizare în timp semnificativă într-un anumit sens Dar, desigur, în comparație cu percepția anterioară, complexă a timpurilor superioare, ideea noastră despre timp se distinge prin omogenitate și indiferență față de conținut Acum ne este greu chiar și să înțelegem ce ar putea însemna Hamlet Faptul este că noi, spre deosebire de strămoșii noștri, avem tendința de a ne percepe viața exclusiv în fluxul orizontal al timpului secular Repet încă o dată: nu afirm deloc că oamenii nu mai cred, să zicem, în eternitatea divină Mulți cred Dar includerea secularului în vremuri superioare nu mai este pentru mulți un fapt de experiență obișnuită, "naivă", ceva care nici măcar nu a avut timp să devină candidat pentru rolul unui obiect de credință (sau neîncredere) conștientă, deoarece este încă percepută ca o realitate simplă, evidentă de la sine - cum era pentru pelerinii din Compostela sau Canterbury în secolul al XIV-lea (și cum poate fi pentru mulți astăzi în Czestochowa și Guadalupe, deoarece epoca noastră seculară nu a avut doar limite temporale, dar și geografice și sociale) Aceasta este o altă mare schimbare care, alături de procesul de dezamăgire a lumii și de declinul treptat al antistructurilor, a contribuit la crearea condițiilor pentru o societate seculară modernă Este clar că și știința naturală modernă a fost implicată într-o astfel de schimbare Știința mecanicistă a secolului al XVII-lea a oferit o înțelegere complet nouă a realității stabile din spatele schimbării universale Acum nu mai era o eternitate - stabilitate și "Se zvonește că, în fiecare an, aproape de vremea aceea, Când s-a născut pe pământ mântuitorul, cântăreața zorilor nu se oprește până dimineața; Atunci spiritele nu îndrăznesc să se miște, Nopțile se vindecă, planetele nu se zdrobesc, Zânele sunt inofensive, vrăjitoarele nu vrăjesc, - Acest timp este atât de fericit și de sfânt [Hamlet, Actul I, scena , - ; traducere de M Lozinsky] Vârsta seculară permanența a fost atribuită nu ceva atemporal și nu comprimat, adunat într-o clipă de timp, ci pur și simplu legilor schimbărilor care au loc în timp Aceasta amintea de timpul obiectiv antic, cu diferența că abaterile de la ordinea stabilită au devenit acum imposibile Lumea sublunară se supune acestor legi la fel de strict ca stelele Eternitatea matematicii nu locuiește de cealaltă parte a schimbării, ci le gestionează constant Este în mod egal îndepărtat din toate timpurile și, în acest sens, nu este "timp mai înalt" Cu toate acestea, cu toată importanța științei pentru viziunea modernă asupra lumii, nu ar trebui să exagerăm rolul său cauzal în acest caz și să considerăm știința drept principala forță motrice a transformării care ne interesează Izolarea noastră în timpul secular este, de asemenea, ceva condiționat de felul în care am început să trăim și să ne organizăm viața Ea a fost determinată de schimbările sociale și ideologice care au provocat dezamăgirea lumii În special, influența disciplinară a modului de viață civilizat modern ne obligă să măsurăm și să organizăm timpul în moduri nemaivăzute în istoria umană anterioară Timpul a devenit o resursă prețioasă care nu trebuie "irosită" Ca urmare, a apărut un mediu temporal dens și rigid ordonat Ne acoperă din toate părțile și în cele din urmă începe să fie percepută de noi ca natură Ne-am construit un mediu deosebit și trăim acum în timpul său uniform, strict secular, pe care, pentru a reuși în treburile noastre, încercăm să-l măsurăm și să-l controlăm Și poate că tocmai acest "cadru temporal", mai mult decât orice altă trăsătură a modernității, corespunde celebrei definiții weberiane a stahlhartes Gehâuse (cușcă de fier) Ne închide accesul la toate timpurile superioare, iar acum este greu chiar să ne gândim la ele Aceasta va deveni parte din următoarea mea poveste V Strâns legată de această schimbare a percepției timpului este transformarea concepției noastre despre universul în care trăim Se poate argumenta că am trecut de la a trăi în spațiu la a fi în interiorul universului Ideea strămoșilor noștri despre totalitatea tuturor lucrurilor pe care o numesc aici "cosmos", deoarece acest termen înseamnă, printre altele, un întreg ordonat Nu rezultă de aici că universul nostru nu este ordonat în felul său, dar ordinea lucrurilor întruchipate în cosmos avea sens tocmai din punct de vedere uman Cu alte cuvinte, principiul ordinii care a funcționat în cosmos era indisolubil legat, și adesea direct identic, cu începutul căruia i-a fost supusă viața noastră Astfel, cosmosul lui Aristotel îl are ca vârf și centru pe Dumnezeu, a cărui activitate continuă și neschimbătoare este ceva foarte apropiat de platonic Die Protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus (Weinheim: Beltz Athenăum, ), p [Vezi pyc traducere: "Etica protestantă și spiritul capitalismului", în: M Weber, Selected Works, M : Progress, ] Bastioanele Credinței eternitate Dar această activitate - în conținutul ei ceva de genul gândirii - este și ea în centrul vieții noastre Gândirea teoretică se dovedește a fi partea "cea mai divină" a noastră Și pentru Platon și toată această linie de gândire, cosmosul servește ca model al ordinii ideale pe care trebuie să o întruchipăm în viața noastră - atât ca indivizi, cât și ca societate în ansamblu Unul dintre elementele acestei idei de ordine a fost ideea spațiului limitat, prezența limitelor sale În orice caz, așa gândeau grecii, pentru care legătura dintre ordine și limitare era indisolubilă, iar civilizația noastră a devenit în acest sens moștenitorul grecului Acest tip de cosmos este o ierarhie; conţine nivelurile superioare şi inferioare ale fiinţei El atinge apogeul în eternitate; Strict vorbind, unitatea și integritatea comunică cosmosului ceea ce există la nivelul eternității - idei, Dumnezeu sau ambele, adică ideile ca gânduri ale Creatorului Când ideea de cosmos, parțial din cauza revoluției științifice, a dispărut, ne-am găsit în univers Acesta din urmă are propria sa ordine, care se găsește în legile naturii care nu cunosc excepții Dar această ordine nu presupune o ierarhie a ființelor și nu ne trimite într-un mod clar și evident la eternitate ca principiu și sursă a conexiunii și unității universale Universul este în fluxul timpului secular Și, cel mai important, principiul care ordonează universul nu are nimic de-a face - cel puțin nu direct și evident - cu semnificațiile umane adecvate Religia biblică, intrând în lumea greco-romană și apoi în lumea arabă, se dezvoltă în contextul ideii de cosmos Prin urmare, începem să ne vedem ca fiind într-o poveste care are limite clare și se desfășoară în anumite limite Din același motiv, întregul conținut al istoriei cosmico-divine poate fi reprezentat în vitraliile unei mari catedrale Ideea universului gravitează spre infinit, cel puțin limitele sale în spațiu și timp sunt greu de înțeles prin gândire Planeta noastră, sistemul nostru solar face parte dintr-o galaxie și aceasta, la rândul său, este doar una dintre numeroasele galaxii, al căror număr nu este încă cunoscut Rădăcinile rasei umane se pierd în negura timpului evolutiv și ne este complet de neînțeles ceea ce s-ar putea numi exact începutul istoriei noastre umane, dintre care multe dintre cele mai importante evenimente ne vor rămâne pentru totdeauna necunoscute O serie de bătălii uluitoare între credință și necredință din ultimele două secole au fost contestate de ideea universului la religia biblică Și totuși, în ciuda întregului zgomot ridicat în jurul acestor bătălii, mă îndoiesc foarte mult că adevărata legătură dintre conceptul de univers și dezvoltarea necredinței se găsește aici Astfel de dispute au izbucnit numai acolo unde religia biblică a fost ținută captivă de ideea cosmică și numai după Etica, X, Vârsta seculară Acest motiv Data creării lumii într-o anumită zi, î Hr , este un exemplu magnific al acestui tip de gândire, care folosește în mod paradoxal metodele de calcul exacte dezvoltate în epoca modernă pentru a obține un punct de sprijin în cetățile cosmosului Același lucru se poate spune despre respingerea însăși ideea de evoluție a speciilor (spre deosebire de unele dintre aspectele mai neplauzibile ale neo-darwinismului) Nu există obstacole fundamentale în calea regândirii religiei biblice în contextul ideii de univers Iar unii gânditori din trecut - de exemplu, Origen și Nicolae din Cusa - au făcut deja ceva în acest domeniu Nu vorbesc despre Pascal, ale cărui cuvinte despre liniștea eternă a spațiilor infinite îl duc decisiv dincolo de limitele cosmosului și ale muzicii sferelor Legătura reală dintre ideea de univers și necredință este mai subtilă și complexă și mai degrabă indirectă Se dezvăluie în schimbarea condițiilor generale ale acestei dispute, în noile potențialități pe care ambele părți le-au dobândit - credință și necredință, în apariția unor zone necunoscute anterior ale misteriosului și de neînțeles, precum și în dezvoltarea unor noi moduri de a negând transcendentul Vom vedea mai departe cum acest univers, luat ca un sistem vast ordonat asemănător unui ceasornic, ale cărui părți sunt aduse în corespondență perfectă între ele, poate deveni baza unui anumit tip de doctrină a Providenței Cu toate acestea, o nouă înțelegere a condițiilor spațiu-timp ale existenței noastre, împreună cu alte schimbări descrise aici, au creat în cele din urmă acest nou context Și acum voi continua povestea despre cum exact s-a întâmplat asta Am încercat să pictez un portret al unei lumi pe care am pierdut-o deja - o lume în care forțele spirituale au influențat irezistibil actorii receptivi ("poroși"), în care socialul era bazat pe sacru, iar timpul secular avea rădăcini în vremuri superioare, unde un s-a menținut echilibrul în societate între structură și antistructură, iar drama existenței umane s-a desfășurat în spațiu Toate acestea au fost demontate și înlocuite cu ceva complet diferit în procesul acelei transformări pe care noi o numim adesea și foarte aproximativ dezîncântarea lumii Cum s-a întâmplat? Au fost multe motive pentru asta Oamenii se referă la umanismul renascentist, la revoluția științifică, la ascensiunea "statului polițienesc", la Reforma Toate acestea sunt adevărate Dar pentru a înțelege corect toți acești factori, trebuie să înțelegem clar semnificația deosebită a mișcării care a luat amploare în Evul Mediu târziu și a avut ca scop transformarea societății europene astfel încât să se conformeze cerințelor înalte ale Evangheliei, Bastioanele Credinței și apoi "civilizație" Probabil că nu va fi o greșeală să folosim aici cuvântul îndelungat de suferință "revoluționar", deoarece această dorință de reformă a devenit chiar pântecele din care a apărut ideea europeană modernă de Revoluție Cu puțin abuz de retorica lui Saddam Hussein, putem spune că a fost "mama tuturor revoluțiilor" Ceea ce numesc aici "Reforma" reflecta o profundă nemulțumire față de echilibrul ierarhic al vieții lumești și al vocațiilor spirituale, care presupunea renunțarea la lume Într-un fel, această dispoziție era destul de de înțeles Căci un asemenea echilibru însemna să acceptăm că masele de oameni nu urmau să se ridice la înălțimea cerințelor perfecțiunii Ei, ca să spunem așa, au fost "conduși" de perfecți Și ceva în aceasta a contrazis însuși spiritul creștinismului Dar asta încă nu ne explică sentimentul de nemulțumire și pretențiile din ce în ce mai hotărâte de a reduce acest decalaj În toate civilizațiile organizate în jurul uneia dintre religiile "superioare", a existat o distanță semnificativă între credincioșii care s-au dedicat în întregime lui Dumnezeu și oamenii care nu sunt atât de devotați idealului de credință, între forme de vocație extrem de solicitante și mai superficiale practica religioasă, între căile de deplină lepădare de sine și astfel de mod de viață, când ritualul religios a servit, mai degrabă, nevoilor de bunăstare și prosperitate lumească În cadrul acestor civilizații religioase, pentru a folosi jargonul integrării europene, mișcarea a fost "la viteze diferite" După cum am văzut, o asemenea diferență de "viteze" poate fi în cele din urmă acceptată de societate (deși într-un mod ambiguu) și chiar să câștige o oarecare recunoaștere în teoriile complementarității laicilor și a preoției sau a altor "virtuoși" ale religiei, precum călugării, pustnicii sau sfinții rătăcitori În aceste relații, oamenii au văzut un fel de schimb De exemplu, în multe societăți budiste, laicii hrănesc călugării, iar acest merit le oferă o mai bună parte la următoarea renaștere La fel a fost creștinismul latin, care a ieșit din "Evul întunecat" Dar în asta nu a fost singur Prezența multor "viteze" a fost destul de clar dezvăluită în bisericile răsăritene, ca să nu mai vorbim de alte civilizații mari Mai degrabă, este o particularitate a creștinismului latin faptul că o astfel de situație a stârnit nemulțumiri profunde și tot mai mari Deși la început cei nemulțumiți nu și-au propus să elimine complet această diferență, s-au făcut încercări serioase de a reduce decalajul dintre "cel mai rapid" și "cel mai lent" Nemulțumirea a crescut și s-a manifestat în diverse mișcări, atât în rândul elitelor, cât și în rândul maselor de oameni - cu alte cuvinte, la ambele niveluri Desigur, granița dintre elită și oamenii de rând nu era clară Clerul, într-un anumit sens, aparținea elitei, dar parohii analfabeti, care constituiau stratul cel mai de jos al ierarhiei spirituale, în Vârsta seculară gândirea și acțiunea erau poate mai aproape de turma lor decât de episcopii lor sau de frații educați din universități sau ordinele mendicante În același timp, stratul de laici educați creștea - vorbim aici nu numai (și probabil nu atât de mult) despre nobili, ci și despre noua "clasa de mijloc", care a crescut datorită comerțului, studiilor juridice, serviciului în administrația bisericească și de stat, precum și datorită extinderii rețelei de școli gramaticale Ceea ce eu numesc aici "Reforma" cu un R majuscul trebuie distins de eforturile oamenilor mai devotați de a-și răspândi formele de practică religioasă și evlavie prin predici, îndemnuri sau exemplu personal Asemenea mișcări de reformă (cu literă mică) ar putea chiar să primească sprijin organizatoric și de altă natură din partea ierarhiei oficiale a bisericii - fără, totuși, să se transforme într-o Reformă În toate civilizațiile superioare au loc periodic izbucniri de prozelitism și mișcări de reînnoire Ceea ce îi deosebește de Reformă este că urmăresc să nu delegitimeze forme de viață religioasă care implică un grad mai scăzut de devotament față de Dumnezeu, ci doar să convertească cât mai mulți oameni din aceste forme la altele care implică o "viteză" mai mare Desigur, în Europa Evului Mediu târziu nu au lipsit astfel de reforme - să ne amintim, de exemplu, de predicile fraților mendicanti Cu toate acestea, o trăsătură caracteristică a lumii creștinismului latin a fost dorința crescândă de Reformă, dorința de a transforma întreaga societate, ridicând-o la un standard mai înalt de viață religioasă Nu pretind că explic această "pasiune pentru ordine", dar mi se pare că a fost un fapt real al Evului Mediu târziu și al epocii moderne timpurii, și chiar, sub forma unui ideal parțial secularizat de "civilizație" , a trecut în epoca modernă Și intenționez să arăt că această "pasiune" a jucat un rol decisiv în distrugerea vechiului spațiu fermecat și în crearea unei alternative viabile la acesta sub forma umanismului exclusiv Ce diferențe specifice în viața religioasă au creat distanța menționată mai sus? Nu sunt ușor de identificat și descris cu acuratețe perfectă Dar un contrast important a fost, pe de o parte, credința, al cărei element doctrinar s-a dezvoltat mai profund, iar evlavia a luat într-o anumită măsură forma rugăciunii interioare, și mai târziu chiar a practicilor meditative; iar pe de altă parte, o credință în care conținutul credințelor a rămas extrem de primitiv, iar practica evlaviei era în cea mai mare parte limitată la acțiuni exterioare După cum a spus Pierre Chaunu pe acest subiect, oamenii aveau o religion du faire, non du savoir ("religia a face, nu a cunoașterii") Aceste acțiuni ar putea fi foarte diverse Acestea au inclus lucruri precum postul, abținerea de la muncă în perioadele corespunzătoare, cum ar fi Pierre Chaunu, Le Temps des Reformes (Paris: Fayard, ), p Bastioanele Credinței duminica și sărbători, precum și posturile mari și de Crăciun Aceasta includea și prezența la liturghie duminica, spovedania și împărtășirea cel puțin o dată pe an de Paști Acestea erau lucrări prescrise Dar a existat și o gamă largă de acte devoționale care au fost săvârșite în mod voluntar - să zicem, acțiuni liturgice precum "târâirea la Cruce" în Vinerea Mare, sfințirea lumânărilor pentru Lumânări, participarea la procesiuni ale Trupului lui Hristos, precum și la nesfârșit diverse tipuri de cult la sfinți, cultul moaștelor, rugăciunile către Fecioara Maria - aici intrăm într-o zonă care a devenit din ce în ce mai mult un câmp de dezbateri aprinse Într-o anumită privință, această religie cu două niveluri, adică un sistem dual organizat ierarhic de practică religioasă a avut o semnificație profundă în Evul Întunecat Să luăm, de exemplu, triburile germanice proaspăt convertite din secolul al VIII-lea, care se regăseau adesea în sânul bisericii în virtutea deciziei conducătorilor lor În măsura în care acest act a fost voluntar, ei au fost profund șocați de abilitățile miraculoase (după cum li se părea) ale misionarilor; la fel, anglo-saxonii din secolul al VII-lea au devenit crestini, in mare masura, gratie a ceea ce era considerata atunci puterea miraculoasa a sfintilor crestini ; același lucru se poate spune despre țăranii din Galia, cărora în secolul al V-lea St Martin Tursky Toți, probabil, au perceput noua religie prin categoriile de putere sacră deja familiare lor - poate ca o versiune îmbunătățită a acesteia, dar aparținând aceleiași clase Este destul de evident că noile ritualuri aveau pentru ei un sens diferit de interpretarea corectă, canonică, care era ținută de misionarii bisericești În măsura în care această diferență de profunzime de înțelegere a persistat de-a lungul Evului Mediu - așa cum a fost probabil cazul unor grupuri marginale, uneori foarte semnificative , precum și în zonele de circulație recentă (Scandinavia, statele baltice), - cele două sistemul de niveluri a rămas stabil și chiar indispensabil De fapt, însă, acest decalaj s-a redus treptat și în mai multe dimensiuni deodată În primul rând, după anul , a existat o creștere constantă a unei cu adevărat masă, în special a spiritualității centrate pe Hristos, centrată pe suferința naturii umane a lui Hristos Vedem acest lucru în arta religioasă (importanța crescândă și locul central al imaginilor Răstignirii), în practica autoidentificării cu suferințele lui Hristos (stigmatele Sfântului Francisc și, de asemenea, la un cu totul alt nivel, mișcarea flagelanților), în concentrarea din ce în ce mai clară a sentimentului de evlavie spre sfârșitul Evului Mediu Thomas, Religion and the Decline of Magic, p Richard Fletcher, The Barbarian Conversion (New York: Henry Hoit, ) Thomas, Religia and the Decline of Magic, pp - Vârsta seculară Hristos, sau asupra lui și a Maicii sale, sau asupra Sfintei Familii, în comparație cu alți sfinți Chiar și în domeniul moaștelor și obiectelor miraculoase, în aceste secole se înregistrează o deplasare către obiecte asociate cu Hristos și Fecioara Maria: fragmente din Sfânta Cruce, sângele lui Hristos (Măstirea Gaile), laptele Mariei, Cinci Răni După cum scrie despre aceasta Eamon Duffy: "Laicii au căutat să cultive în ei înșiși acea experiență profundă și intensă a intimității pasionale, duioase și pocăite cu Hristos și cu Mama sa, care a fost lingua franca a evlaviei medievale târzii" Sentimentul religios s-a concentrat tot mai mult pe Patima și pe moartea lui Hristos, care, ca frate iubitor, a plătit datoria întregii omeniri În spatele tuturor acestor lucruri se afla o tranziție de la o teologie triumfătoare a crucificării la o teologie a suferinței În rugăciunea adoro te in cruce ascendentem, ultimul cuvânt a fost schimbat în pendentem** Prin urmare, este clar de ce imaginile celor Cinci Răni au căpătat o asemenea semnificație și putere Au devenit steagul sub care au mărșăluit participanții la Pelerinajul Grației Aceste practici - de exemplu, venerarea relicvelor în locuri sfinte, care i-au respins pe umaniști precum Erasmus și Colet - pot fi încă foarte diferite de cele ale anumitor elite și, totuși, până la sfârșitul Evului Mediu, nu existau prea multe trăsături păgâne lăsat în religia regiunilor centrale ale lumii creştinismului occidental orice ar putea afirma umaniştii şi reformatorii nemulţumiţi în această privinţă Dar chiar și această diferență în practica religioasă a devenit problematică în secolele care au precedat punctul de cotitură de la începutul anilor După cum am menționat deja, a fost atacat din două părți simultan Au fost mișcări de jos, pe care o să le analizez în scurt timp, dar și cercurile ecleziastice ierarhico-clericale par să fi făcut un efort concertat pentru (așa cum au văzut-o) să ridice nivelul vieții religioase Putem spune că acestea au fost încercări de ridicare a maselor la nivelul religiei elitelor De exemplu, Sinodul Lateran din a stabilit cerința mărturisirii secrete pentru toți laicii cel puțin o dată pe an Aceasta a fost însoțită de măsuri de educare a preoților și de pregătire pentru aceștia îndrumări speciale, pentru ca clerul să influențeze mai bine conștiința credincioșilor Compară: John Bossy, Christianity in the West - (Oxford: Oxford University Press, ), capitolul Ronald C Finucane, Miracles and Pilgrims: Popular Beliefs in Medieval England (Totowa, N J : Rowman & Littlefield, ), pp și urm Duffy, The Stripping of the Altars, p Mă rog ție, urcat la cruce la spânzurat Ibid , pp - , , Preserved Smith, Erasmus, p Duffy, The Stripping of the Altars, capitolul Bastioanele Credinței De menționate și activitățile predicatorilor mendicanti, care au exercitat asupra bisericii ierarhice o influență diversă - și departe de a fi mereu stabilizatoare Dar unul dintre rezultatele evidente ale unor astfel de eforturi a fost deschiderea unor noi și foarte eficiente canale de comunicare cu oamenii de rând prin predicile fraților itineranți, adesea mai educați decât clerul parohiei și adesea în competiție cu acești preoți parohi săraci Prin intermediul lor, vestea despre forme noi și mai solicitante de practică religioasă a fost răspândită cu succes în întreaga lume a creștinismului latin Dacă în aceste încercări ale elitei de a reface conștiința rangului social vedem ceva asemănător cu pregătirea îndepărtată a unei astfel de lumi în care ar putea apărea ceva ca un partid bolșevic, atunci activitatea călugărilor itineranți poate fi numită un fel de agitprop al Evului Mediu târziu (Aici, desigur, au fost multe etape intermediare, inclusiv ordine ulterioare, precum iezuiții, iacobinii etc ) Frații au schimbat cu adevărat mintea multor oameni Ei au jucat un rol decisiv în transformarea care a culminat cu dubla Reformă Una dintre cele mai izbitoare schimbări, aduse parțial de eforturile predicatorilor mendicanti, a vizat atitudinile față de moarte După cum au subliniat Berbecul și alții, Evul Mediu târziu a experimentat ceea ce astăzi ni se pare a fi o preocupare tot mai mare cu privire la moarte, sau chiar o teamă sporită de moarte Ideea centrală a nenumărate predici și scrieri pe tema memento mori, imagini ale dansului morții, variații nesfârșite ale intrigii Dict des trois morts et des trois vifs *\ a fost vanitatea vieții, prosperitatea, plăcerea, orice "lucruri bune" în faţa morţii iminente Și ce este bine? Va dispărea, se va transforma în opusul său Carnea frumoasă a acestei femei dorite sau a acestui bărbat va deveni ceva complet diferit - carne în descompunere Într-un anumit sens, este deja așa, pur și simplu nu observăm acest lucru în spatele aparenței înșelătoare La leache du corps est toute entreur dans la peau În efect, și Ies hommes, dcn^s, comme Ies lynx de Veoye, d'intérieure pénéigaión visuelle, voyaient ce qui est sous la peau, la vue seule des femmes leur serait paiveañcé: cette grâce Gesipane n'est que saburre , a cantat , humeur, fiel Considérez ce qui se cache dans Ies narines, dans la gorge, dans le ventre: saletes partout Et nous qui repugnons ă toucher, tete du bout du doigt, de la vomissure et du fimier, com-ment could-nous dösirer serrer dans nos bras le sac d'excrements II-aunt? Philippe Aries, EHomme devant la Mort (Paris: Seuil, ), Cartea I, partea a -a; Jean Delumeau, Le Pecheet la (Paris: Fayard, ), passim [Cm Rusă trad : F Berbec, Omul în fața morții, Cartea , part , M : Progres-Academia, ; J Delumeau, Păcat și frică Formarea unui sentiment de vinovăție în civilizația Occidentului (sec XIII-XVIII), Ekaterinburg, ] Delumeau, LePecheet la Peur, pp - Chaunu, Le Temps des Reformes, p Shonu citează în J Huizinga, Toamna Evului Mediu, iar el, la rândul său, îi atribuie aceste cuvinte lui Odon din Cluniy Vârsta seculară (Toată frumusețea trupească stă în piele De fapt, dacă oamenii, înzestrați, precum râșii beoți, cu capacitatea de a pătrunde prin piele, ar vedea ce este sub piele, atunci dintr-o privire asupra unei femei s-ar îmbolnăvi, pentru că toată atractivitatea feminină este alcătuită din mucus, sânge, umezeală și bilă Gândește-te la ce este în nările ei, în laringe, în burtă, toată mizeria Și noi, care disprețuim să atingem, chiar și cu vârful degetelor , vărsături sau scaun, deoarece am putea dori să încheiem în brațele tale un adevărat sac de excremente?) Ideea aici, desigur, este nu numai că aceste plăceri carnale sunt trecătoare și nu chiar reale, ci și că, răsfățându-ne cu ele, neglijăm lucrul cu adevărat important - ceea ce ne așteaptă după moarte, când Dumnezeu va judeca în totalitate lumea viaţa noastră În această perioadă, o asemenea atitudine față de moarte devine un fenomen de masă, care, începând din primele secole ale erei noastre, s-a întâlnit din când în când doar în anumite cercuri ale elitei spirituale Dacă Sfântul Ieronim este adesea înfățișat lângă un craniu, este pentru că se credea că contemplă moartea Dar de ce? Tocmai pentru a ne întoarce de la lucrurile nesemnificative la ceea ce contează cu adevărat, cu alte cuvinte, să murim pentru lume și să trăim pentru Dumnezeu Așadar, această focalizare medievală târziu asupra problemei morții a fost, într-un anumit sens, un pas important către depășirea "sistemului de viteze diferite" Fie că o vedem ca rezultat al eforturilor ierarhiei și ale clerului (ceea ce probabil a fost parțial) sau ca rezultat al unei mișcări mai profunde și spontane a masei credincioși (evident, acest lucru este în mare măsură adevărat), dar în orice caz, ea a adus bisericile de pe ambele niveluri la ceva asemănător cu o înțelegere similară a unei probleme foarte importante Spun "ceva de genul" pentru că mai existau diferențe semnificative Sau, mai bine spus astfel: elitele înseși au continuat să evolueze, de aici au apărut noi divergențe și contradicții, dintre care cele mai acute au dus în cele din urmă la explozia din - cu consecințe catastrofale pentru lumea creștinismului latin Dar înainte de a explora acest subiect, aș dori să arunc o privire mai atentă asupra noii atitudini față de moarte, care a reflectat atât creștinizarea, cât și individualizarea În primul rând, creștinizarea este destul de evidentă aici În viziunea religioasă păgână asupra lumii, caracteristică popoarelor creștinismului latin înainte de convertirea lor la o nouă credință, moartea era percepută mai degrabă ca următoarea etapă a unui singur proces de existență - o etapă în ansamblu slăbită și trunchiată, după cum reiese din idee binecunoscută a grecilor antici despre Hades Această pierdere de intensitate a ființei complică relația noastră cu morții, pentru că ne este ușor Op cu unele modificări din: Johan Huizinga, Toamna Evului Mediu, trad Rodney J Payton și Ulrich Mammitzsch (Chicago și Londra: University of Chicago Press, ), p [Cm Rusă trad : I Huizinga, Toamna Evului Mediu, M : Nauka, ] Bastioanele Credinței închipuiți-vă că sunt supărați să părăsească țara celor vii, că sunt geloși pe bunăstarea noastră și că ar putea fi tentați să se întoarcă aici ca să ne persecute și să nu ne dea pace Prin urmare, riturile noastre funerare sunt în mare parte de natură propițiatoare sau sunt menite să-i împingă cu blândețe, să escorteze politicos strămoșii noștri într-o altă lume, astfel încât să se stabilească ferm în următoarea etapă a existenței și să nu ne mai deranjeze Astfel, legătura noastră cu strămoșii noștri este complexă: avem nevoie de favoarea lor, dar nu vrem ca ei să fie prea apropiați De aici și cunoscuta ambiguitate a atitudinii noastre față de ei Într-o astfel de situație, desigur, ne putem teme de morți, dar nu avem niciun motiv serios să ne fie frică de moarte în sine Da, nu suntem mulțumiți de ea și totuși o percepem ca parte a ordinii naturale a lucrurilor, ca o etapă următoare predeterminată a ființei noastre Viziunea creștină asupra lumii a adus aici ceva complet diferit și absolut incomensurabil Deși credința creștină a absorbit și uneori chiar a dezvoltat diferite concepte ale ordinii naturale a lucrurilor, miezul ei semantic se află într-o altă dimensiune - eshatologică Suntem chemați să trăim o viață complet transformată, o viață în care moartea a fost deja învinsă Această transformare presupune capacitatea de a trăi pentru ceva dincolo de bunăstarea umană, așa cum este determinată de ordinea naturală, oricare ar fi aceasta în special Ideea de a depăși orizontul prosperității umane, care, așa cum am spus deja, joacă un rol crucial în creștinism, se regăsește și într-o serie de alte religii "superioare" (de exemplu, este destul de evident în budism) ); din acest motiv, astfel de religii sunt adesea considerate "superioare" Relația dintre, pe de o parte, chemarea de a transcende orizontul prosperității umane și, pe de altă parte, transformarea eshatologică din întreaga istorie a creștinismului devine din ce în ce mai complexă și contradictorie Este o credință puternică în rândul credincioșilor, chiar dacă nu coincide cu teologia ortodoxă, că merităm sau nu merităm transformarea, în funcție de răspunsul nostru la această chemare este adecvat sau inadecvat Teologii subliniază că această imagine simplistă ignoră rolul lui Dumnezeu în dobândirea capacității noastre de a răspunde corect la chemare, dar, în ansamblu, obiecția lor schimbă doar puțin și modifică definiția acelui test, pe care s-ar putea să nu-l trecem, dar pe care cu siguranță trebuie să îl trecem trece ca sa ni se descopere cale catre Imparatia lui Dumnezeu Pentru a o pune în termeni de imagine centrală a istoriei creștine, suntem judecați înainte de a intra pe deplin în această împărăție Într-un fel sau altul, viața noastră este sigur că va fi cântărită în balanță și poate fi găsită foarte ușor De aici apare motivul fricii de moarte - moartea ca sfârșit al vieții, și de aici finalizarea unui fel de "dosar", cu care ne vom prezenta în fața instanței Vârsta seculară Astfel, apelul tulburător la gândurile despre moarte și judecata postumă a reflectat creștinizarea experienței omului asupra propriei sale mortalități Asta nu înseamnă că primele forme ale acestui sentiment au dispărut fără urmă Oamenilor le era încă frică de fantomele morților, de refuzul lor încăpățânat de a se împăca cu moartea lor, de dorința lor înspăimântătoare de a rămâne cu noi în continuare Montaigne a scris despre atitudinea familiară, obișnuită față de moarte, caracteristică oamenilor de rând, despre acordul interior cu însăși nevoia de a muri - atitudini pe care el însuși ar dori să le adopte Mulți încă percepeau moartea nu ca pe ceva groaznic sau ca pe un răspuns pentru viața trăită, ci ca parte a unui singur cerc al vieții Trăim și apoi murim Mai mult decât atât, morții făceau încă din multe puncte de vedere parte din societatea celor vii Au fost îngropați într-un singur loc, adesea chiar în centrul satului În unele locuri se credea că în anumite sărbători morții se întorc la cei vii; am auzit chiar de dansuri în cimitire Prezența morților era în același timp puțin înspăimântătoare și mângâietoare - la fel ca ei înșiși, când erau în viață Cu toate acestea, noua viziune asupra lumii a progresat constant - și odată cu ea o anumită individualizare A existat o legătură esențială între ei? Într-un fel, da Pentru dimensiunea în care există un răspuns la chemare, judecata și transformarea apelează la responsabilitatea individuală Am remarcat deja mai sus că această nouă preocupare pentru moarte îmbracă formele de bază în care viața spirituală a unei minorități de călugări și asceți și-a găsit expresia anterior Totuși, procesul de dezintegrare a primei atitudini, comunale, față de moarte a mers și mai departe, afectând și versiunea general acceptată a credințelor creștine Ideea unei judecăți comune, unice, atotcuprinzătoare, la care fiecare dintre noi este supus la sfârșitul timpului, a fost un element central al creștinismului încă din primele secole ale istoriei sale În epoca Evului Mediu târziu, biserica a început să răspândească ideea că pentru fiecare persoană va exista propria sa judecată, care va fi dusă la îndeplinire asupra lui imediat după moartea sa Acest lucru a făcut într-un sens mai acută și mai urgentă problema conținutului specific al "dosarului" meu la momentul morții mele În vremuri trecute, credința în Judecata de Apoi putea, ca să spunem așa, să fie "atașată" unor idei mai vechi, chiar precreștine, despre moarte ca parte integrantă a ciclului general al vieții Transformarea finală a fost retrogradată în adâncurile viitorului, unde problema conexiunii acestei transformări cu experiența noastră prezentă a morții ar putea fi lăsată într-o vagă incertitudine Cu toate acestea, o nouă credință în următoarea judecată individuală imediat după moarte l-a adus mai aproape și, uneori, la o distanță înfricoșător de mică După cum scrie Delumeau, mepris du monde, dramatization de la mort et insis- Jean Delumeau, LaPeuren Occident (Paris: Fayard, ), pp - (în continuare - Reith) Jean Delumeau, LePecheet la Peur (Paris: Fayard, ), p (în continuare - Peche) Delumeau, Peche, capitolul Bastioanele Credinței tance sur le salut personnel ont emerge ensembUA} ("disprețul pentru lume, sentimentul sporit al morții și accent pe mântuirea personală sunt toate împreună") Aici problema înțelegerii de ce s-a produs această schimbare dezvăluie întreaga sa complexitate Au fost mai multe motive Fără îndoială, aceste schimbări au fost cauzate într-o anumită măsură de activitatea elitelor bisericești, ca parte integrantă a dorinței de a ridica nivelul sentimentului religios și al practicii religioase în întreaga societate care a măturat lumea creștinismului latin în ansamblul său Începutul acestei mișcări poate fi definit în diferite moduri, dar ca unul dintre punctele de plecare, Sinodul Lateran din , care a decis să facă mărturisirea secretă obligatorie pentru toți, ar părea foarte convingător Într-un fel sau altul, în secolul al XIII-lea, începe ceva de genul "cruciada internă", al cărei mijloc principal era predicarea ordinelor mendicante A fost o campanie împotriva ereziilor reale (de exemplu, dominicanii din ținuturile albigenzi), dar și o campanie continuă în favoarea pocăinței, o chemare la recunoașterea clară a faptului morții și la o judecată postumă și la schimbarea vieții într-un mod adecvat Doctrina naturii individuale a judecății postume poate fi atribuită arsenalul acestor cruciați Totuși, pe de altă parte, nu se poate spune pur și simplu că atitudinile eshatologice au contribuit la individualizare, deoarece în aceeași măsură a avut loc și procesul opus Cadrul rigid al modului tradițional de viață a fost distrus: țăranii și-au părăsit satele și s-au dus în orașe, noi grupuri sociale mobile au asigurat personalul necesar instituțiilor de comerț, jurisprudență, administrație, condotierii care trăiau cu armele și dexteritatea lor au devenit conducătorii Italiei Renașterii - toate aceste personalități și personalități similare nu mai erau ferm atașate de formele de viață comunale, de acea lume în care morții erau încă considerați în mod vechi ca parte integrantă a unei comunități umane unice existente continuu Acești oameni aveau tendința de a se considera creatorii propriului destin, luptă pentru bogăție, putere sau faimă Dar ei au fost cei care, în primul rând, au devenit ținta predicilor despre memento mori, despre vanitatea oricărui succes pământesc, despre decăderea inevitabilă a întregii vieți și frumuseți La urma urmei, inevitabilitatea acestei schimbări complete are un caracter și mai dramatic în viața celor care au mers pe drumul lor către culmile vieții Prin urmare, o astfel de viață a fost subiectul preferat al predicilor, iar unii dintre cei puternici ai acestei lumi au căutat să mărturisească public că și-au învățat lecția - ca un episcop celebru, care a ordonat să fie înfățișat pe o piatră funerară nu numai în haine magnifice , dar și sub forma unui cadavru devorat de viermi (Council in Wells) Noua spiritualitate, oricare ar fi forța ei motrice, avea și un aspect individualizant Acesta din urmă s-a exprimat probabil într-un mod din ce în ce mai hotărât Delumeau Peur capitolul Vârsta seculară subliniind cererea de puritate sexuală, care începea deja să îndepărteze problemele păcatelor de mânie, violență și distrugerea legăturilor fraterne După cum scrie Bossy, accentul mai devreme pus pe păcatele urii, păcatele împotriva carității și solidarității, este treptat înlocuit de o preocupare mai profundă față de păcatele poftei, păcatele împotriva castității, care sunt acum văzute ca murdărie și o negare personală sfinţenie Bossi observă, de asemenea, o schimbare în atenția generală a penitențelor bisericești, de la cele care au fost menite pur și simplu să repare la cele care au subliniat metanoia și transformarea interioară Dar, în același timp, sub influența unui proces pe care îl observăm constant în istoria noastră, un nou sentiment de individualitate a dus la apariția unui nou tip de conexiune socială Aceeași preocupare individualizantă pentru moarte și judecata postumă au dat naștere unui nou tip de solidaritate de mijlocire Rugăciunile și alte acțiuni ale celor vii pot aduce mângâiere sufletelor morților Soarta devenită acum individuală, cu toată oroarea ei, poate fi atenuată prin asistența umană reciprocă În legătură cu aceasta, printre altele, a fost creșterea uriașă a importanței Purgatoriului ca punct de concentrare al îngrijirii și efortului spiritual Chiar și mai devreme, din primele secole ale erei noastre, a existat opinia că nu toți cei care au scăpat de osânda veșnică erau deja demni să intre în Împărăția Cerurilor, precum și o idee vagă a unui fel de foc purificator Dar numai în lumea creștinismului latin medieval, astfel de idei nu numai că s-au dezvoltat într-o doctrină detaliată, ci au creat și o nouă înțelegere a timpului Între existența noastră pământească în timp și eternitatea lui Dumnezeu, pentru care este prezent orice timp, apare o nouă zonă de cvasi-timp, în care sufletele există în perioada dintre judecata individuală imediat după moarte și Judecata de Apoi universală Acesta este un loc de purificare necesar tuturor, cu excepția, pe de o parte, a sfinților (care nu au nevoie de purificare) și, pe de altă parte, a damnaților (care nu merită) - într-un cuvânt, pentru rude și prieteni ai aproape fiecăruia dintre noi Suferința sufletelor din Purgatoriu poate fi influențată de rugăciunile celor vii, precum și de mijlocirea sfinților și a Fecioarei Maria De aici s-a dezvoltat o întreagă teorie despre vistieria meritelor sfinților și posibilitatea redistribuirii acestor merite în favoarea păcătoșilor Ea a stat la baza practicii indulgențelor, care în cele din urmă au început să fie calculate în moneda acestui cvasi-timp: printr-un astfel de act ai câștigat reducerea șederii mamei tale în Purgatoriu cu un an și patruzeci de zile Că a scăpat de sub control, a depășit granițele oricărei teologii și practici creștine rezonabile și, în cele din urmă, s-a transformat într-un foc pentru Delumeau, Peche, pp , John Bossy, Christianity in the West (Oxford: Oxford University Press, ), p Ibid , p Chaunu, Le Temps des Reformes, pp și urm Bastioanele Credinței este prea cunoscută întreaga clădire a bisericii medievale Revolta ulterioară împotriva ei ne-a lăsat imaginea unei ierarhii bogate, puternice și lacome, care, îngrășându-se cu ignoranța și temerile laicilor, pompează din ei sume uriașe de bani pentru nevoile Romei - în principal pentru a întări și extinde statul papal și construiesc biserici magnifice renascentiste Există mult adevăr în această imagine, și totuși ne ascunde mișcarea în direcția opusă În ce măsură a răspuns ierarhia chemării și, într-un anumit sens, a urmat evlavia maselor, care aveau nevoie de mijloacele de acțiune solidară în fața morții? Shawnu și Duffy subliniază în unanimitate importanța comunităților care au apărut sau s-au structurat parțial în jurul acestui scop - vorbim de tot felul de uniuni, frății și chiar de elemente noi ale vieții parohiale propriu-zise, de exemplu, lectura comună a rugăciunilor Purgatoriul a devenit centrul semantic al unei părți semnificative a practicilor creștine din biserica medievală târziu A îndreptat o încărcătură enormă de anxietate către rugăciuni și acte de mijloc, precum și donații în folosul săracilor , sau către construirea de capele speciale în care aceștia să se roage pentru sufletele morților Și aici ne confruntăm cu cea mai importantă întrebare: ce s-a întâmplat cu toată această energie enormă, cu această încărcătură puternică de anxietate și speranță, când, la începutul secolului al XVI-lea, reformatorii au încercat să distrugă de sus până jos întregul sistem bisericesc vechi? Oare poporul a răspuns cu un protest intern la această dorință distructivă? Sau i-a urmat pe reformatori, canalizându-și energia într-o nouă direcție, dându-i o ieșire la un alt nivel? Într-adevăr, soarta Reformei însăși a depins decisiv în multe locuri de aceasta Într-un fel sau altul, dar această nouă spiritualitate a morții și a judecății postume, care trebuia să aducă laolaltă elita și masele într-un anumit sens pe baza unei concentrări mai creștine asupra problemei morții și care a fost predicată energic tocmai în acest scop, a dus la rezultatul opus: - la o ruptură tot mai mare, a deschis un decalaj între anumite elite și masa credincioșilor și ceea ce în cele din urmă a devenit casus belii care a despărțit biserica De ce s-a întâmplat asta? Pentru că, alături de această nouă închinare a lui Hristos răstignit și de noua preocupare pentru moarte, au apărut și alte mișcări care au mărit distanța dintre un anumit fel de minoritate de elită și practicile marii majorități a oamenilor În primul rând, să subliniem încercările, inspirate din diverse surse, de a face viața religioasă mai profundă, mai intimă și mai intensă de unul singur, Ibid , pp și urm Duffy The Stripping of the Altare, pp , - Ibid , p Vârsta seculară tradiția misticismului german, datând din vremea lui Meister Eckhart, este probabil binecunoscută aici, dar nu a fost nicidecum singura Mai răspândită și influentă în secolul al XIV-lea a fost devotio moderna (noua evlavie) a Fraților vieții comune, cea mai cunoscută figură printre care se numără Toma de Kempis, autorul cărții Imitația lui Hristos Acest tip de evlavie a subliniat rugăciunea privată, auto-observarea și chiar a încurajat scrierea în jurnal Totuşi, multe iniţiative în acelaşi spirit nu au avut nici cea mai mică legătură nici cu acestea, nici cu alte mişcări; au avut originea în rândul clerului inferior, sau în rândul laicilor mai educați și mai reflexivi, al căror număr a crescut treptat Oamenii căutau o viață religioasă mai "personală", voiau să se roage într-un mod nou, voiau să citească și să interpreteze pentru ei înșiși Biblia Aici s-a născut o nouă elită, care nu coincide neapărat cu conducerea ierarhică și clericală a bisericii Mai mult, cei din urmă priveau adesea aceste noi forme de spiritualitate interioară cu suspiciune Unele dintre scrierile lui Eckhart au fost condamnate oficial, iar unele mișcări de rugăciune, cum ar fi comunitățile Beguine, s-au despărțit de biserică și au fost declarați apostați Această atitudine precaută și ostilă față de viața spirituală interioară a continuat multă vreme în Biserica Catolică Sfântul Ignatie și Sfânta Tereza au suferit în diferite momente de pe urma Inchiziției spaniole, care a marcat drept erezie primul val de evlavie interioară (așa-numitele Alumbrados) și, în stilul său paranoic caracteristic, a monitorizat cu strictețe orice recidive Situația s-a îmbunătățit oarecum după Conciliul de la Trent, dar nici atunci frica de noi forme de viață spirituală interioară nu a dispărut complet Acest nou tip de spiritualitate a fost amenințat de un potențial conflict cu ierarhia și, făcând acest lucru, s-ar putea desprinde și de religiozitatea de bază La urma urmei, ea a evoluat într-o altă direcție decât "mainstreamul" evlaviei în masă, care a fost exprimată mai degrabă în fapte exterioare, și nu în reflecție sau în rugăciune tăcută Aceasta a inclus rugăciunea publică, citirea Tatălui nostru și a Maicii Domnului și participarea la activități potențial individualizate, cum ar fi postul, pelerinajul și așa mai departe În orice caz, acest tip de evlavie necesita o actualizare practică externă Desigur, autoaprofundarea religioasă nu a presupus o respingere indispensabilă a formelor active de evlavie menționate mai sus, cu atât mai puțin o luptă împotriva lor Cu toate acestea, unii fani ai evlaviei interioare au fost dezgustați de aceste forme, considerându-le ca o distragere fără sens de la adevărata evlavie Această reacție a fost tipică umaniștilor creștini Erasmus este un bun exemplu Acești umaniști au ajuns la o concluzie negativă, ajungând la concluzia că elitele se bazează prea puțin pe religiozitatea populară, pentru că, considerând-o din exterior, prea des pierd din vedere spiritul care o mișcă cu adevărat Astfel, a apărut o altă fisură între minoritatea educată și practica religioasă de masă Bastioanele Credinței Această practică a fost criticată nu numai pentru că a fost văzută ca o distragere a atenției din interior spre exterior De asemenea, a inspirat din ce în ce mai multă anxietate, direct legată de însăși funcția ei, rolul ei cel mai important în structura generală a lumii fermecate În această lume, în care, după cum am văzut, obiectele încărcate au un fel special de influență și putere cauzală, obiectele "sacre", derivate de la Dumnezeu și de la sfinții Săi, ne servesc ca protecție împotriva ființelor malefice și a lucrurilor încărcate cu lor putere distructivă În consecință, moaștele sfinților acționează ca "magie bună" - precum lumânările sfințite la Lumânări, semnul crucii cu care oamenii se umbresc în Duminica Floriilor când citesc povestea Patimilor Domnului, apă sfințită și bucăți a pâinii sfințite în timpul slujbei (nu a gazdei) , rugăciuni scrise folosite ca amulete, agnus dei, clopoței de biserică, al căror sunet putea înlătura tunetul , și mai presus de toate, bineînțeles, Sfânta Împărtășanie în sine la altar Toate acestea au început să inspire anxietate profundă în minoritățile în creștere, care în niciun caz nu au aparținut întotdeauna elitelor sociale Au fost mai multe motive pentru asta, mai mult sau mai puțin grave Unele practici de masă, chiar și cu cea mai necritică atitudine față de ele, pur și simplu nu puteau decât să provoace îndoieli Folosirea puterii cauzale într-un scop bun, să zicem, pentru vindecare, părea perfect acceptabilă, mai ales dacă era inseparabilă de o influență pozitivă, ca, de exemplu, în cazurile în care vindecarea a fost realizată parțial prin mărturisire și absolvire Cu toate acestea, au existat întotdeauna modalități dubioase de a folosi puterea cauzală (de exemplu, folosirea gazdei ca un farmec de dragoste) și unele sincer vicioase (de exemplu, o slujbă de pomenire pentru o persoană în viață pentru a-și grăbi moartea) În cele din urmă, oamenii care erau în alianță directă cu forțele întunericului puteau folosi puterea sacră, cel mai faimos exemplu al căreia este masa neagră Aceasta înseamnă că chiar înainte de a exista îndoieli mai fundamentale cu privire la folosirea puterii sacre, biserica trebuia să monitorizeze în mod constant respectarea delimitării dintre ceea ce era permis și ceea ce nu era permis în acest domeniu Dar a existat o anxietate de natură mai radicală - îndoială cu privire la admisibilitatea oricărei utilizări a puterii sacre, chiar și de dragul atingerii unor scopuri complet ireproșabile Am văzut asta cu Erasmus Atâta timp cât sacrul este folosit de dragul unei bune influențe, pentru a ne apropia de sfera harului, folosirea lui este justificată Dar dorința mistuitoare pentru diferite feluri de scopuri lumești, chiar dacă aceste scopuri sunt bune în sine, ne îndepărtează de adevărata evlavie Ar trebui să ne rugăm sfinților doar pentru propria noastră îmbunătățire spirituală "Adevărata închinare a sfinților constă în imitarea virtuților lor, iar sfinții înșiși doresc asta mai mult de la tine, și nu sute de Ibid , pp - , , - Thomas, Religia și declinul magiei, pp - Vârsta seculară lumânări Tu cinstiți oasele apostolului Pavel, așezate într-un altar, și nu gândurile lui Pavel, păstrate în scrierile sale Ceea ce este decisiv aici nu este obiceiul în sine, nu acțiunea în sine, ci scopul către care ne străduim Este clar, însă, că, dacă această idee va fi realizată în mod consecvent, multe obiceiuri vor trebui respinse deodată Dacă tu, ca și apostolul Pavel, tânjești după o viață spirituală mai profundă, atunci o astfel de acțiune precum atingerea moaștelor nu ți se va părea potrivită Și asta nu pentru că, conform vechii noțiuni evlavioase, moaștele în sine sunt neputincioase să-ți ajute desăvârșirea spirituală, ci pentru că aparțin unei lumi în care granița dintre beneficiile spirituale și cele materiale, a cărei respectare a cerut cu atâta tărie Erasmus , a rămas ca de obicei neobservată Cel mai radical fenomen în acest sens a fost apariția unor profunde obiecții teologice la adresa "magiei albe" a Bisericii în general, indiferent de scopurile pentru care a fost folosită A trata orice ca pe un obiect încărcat, chiar și ca pe un obiect sacru, chiar și în efortul de a-ți face viața mai dreaptă - și nu, să zicem, a preveni bolile sau eșecul recoltei - este fundamental greșit Nu putem stăpâni, frâna, controla puterea lui Dumnezeu, înglobând-o în anumite lucruri, ceea ce înseamnă că nu suntem capabili să o "dirijam" după voia noastră într-o direcție sau alta Această respingere a magiei bune ecleziastice este dezvăluită destul de devreme Se manifestă în aproape toate ereziile din Evul Mediu, chiar și în primele, de exemplu, în mișcarea valdensă Ea iese în prim-plan cu o claritate deplină printre lolarzi și cei mai radicali hușiți, iar apoi îmbrățișează bisericile reformate Și întrucât această negare nu se referă doar la niște abuzuri minore, ci și la nucleul sistemului bisericesc, Euharistia devine de fiecare dată principala problemă controversată aici Wycliffe nu recunoaște capacitatea clerului de a consacra substanțe fizice ex opere operata, i e prin puterea ritului însuși, indiferent de starea spirituală a persoanei particulare care săvârșește acest sacrament Acest punct de vedere se bazează pe ideea pe care tocmai am menționat-o despre puterea lui Dumnezeu S-ar putea crede că Dumnezeu va răspunde rugăciunii unui om drept, dar ideea că orice bătrân preot depravat poate controla acțiunile lui Dumnezeu pare cu totul inacceptabilă Dar într-un astfel de caz, acest lucru este cu atât mai adevărat în ceea ce privește manipularea oricărui obiect încărcat sau rugăciunile către Fecioara Maria și sfinții Dumnezeu este liber în acțiunile sale, iar această libertate este proprietatea esențială a suveranității sale (Se poate observa o anumită asemănare între acest sentiment spiritual și teologia scot-ocamistă, care sublinia și puterea nelimitată suverană a lui Dumnezeu Și din faptul că acest curent de gândire teologică Smith, Erasmus, r Bastioanele Credinței indiferent dacă Luther s-a bazat pe ea, suntem îndreptățiți să concluzionăm că trebuie să existe mai mult decât o simplă asemănare ) Era mai mult decât nemulțumirea umaniștilor sofisticați față de amestecul haotic al obiceiurilor religioase ale oamenilor de rând, deși cele două curente se puteau fuziona, ceea ce s-a întâmplat în epoca Reformei Dar această respingere a magiei bisericești este dezvăluită, așa cum am observat deja, la nivelul conștiinței de masă: lollarzii erau adesea oameni fără origine nobilă, iar taboriții radicali proveneau chiar din partea de jos a societății Ce a inspirat aceste mișcări? Dintre mulți factori care joacă aici, aș dori să evidențiez doi, fiecare dintre acestea fiind într-un anumit sens o fațetă a celuilalt Prima dintre acestea a fost de natură socială, a doua pe care o voi numi "înversarea câmpului fricii" În primul rând, despre dimensiunea socială Magia bisericii era o pretenție fără lege de a controla puterea lui Dumnezeu Cine a făcut o asemenea afirmație? Biserica ierarhică Unul dintre vectorii răscoalei era îndreptat împotriva acestor ierarhi obrăznici, care de multe ori nu străluceau de sfințenie personală, dar care aveau o putere enormă asupra vieții oamenilor de rând și abuzau de această putere Astfel, magia a fost discreditată de către magicieni înșiși Dar în lumea fermecată, nu a fost atât de ușor să te ridici și să respingi magia La urma urmei, această lume a abundat de magie neagră, de care doar magia albă ar putea proteja Și chiar și magia bună avea o putere care putea fi periculoasă Shawnu scrie în mod convingător despre atitudinea maselor față de Euharistie Euharistia, ca centru al puterii divine, a fost înălțată într-o asemenea măsură, iar sentimentul omului obișnuit al nesemnificației sale, despre care i s-a vorbit la nesfârșit în predici, l-a coborât atât de jos în propriii ochi, încât oamenii pur și simplu le era frică să ia comuniune O dată pe an, conform regulilor bisericii, erau obligați să facă acest lucru, dar pentru majoritatea acest minim rămânea de fapt maximul Ar trebui să ne amintim că obiectele încărcate, indiferent cât de bună au puterea lor magică, ar putea, dacă sunt luate în locul greșit, să conțină o amenințare - la fel ca firele electrice în lumea modernă Împărtășania greșită, nepotrivită, era considerată extrem de periculoasă, iar predicile bisericești nu făceau decât să întărească această convingere Dar obiectele de cult au rămas în centrul puterii, așa cum reiese din folosirea pe scară largă a unui alt obicei - de a se închina darurilor Sfinte expuse publicului Această practică, la fel ca procesiunile Trupului lui Hristos, a devenit din ce în ce mai populară în Evul Mediu târziu - probabil că oamenii credeau că este posibil să se permită puterii sacre să acționeze și să se expună la acțiunea ei doar la o astfel de distanță sigură; cea care se împărtășește se apropie prea mult de ea Chaunu, Le Temps des Reformes, pp - Vârsta seculară A te răzvrăti împotriva tuturor acestor lucruri însemna să înfrunți bariera fricii Dar una dintre potențialitățile conținute de credința creștină a fost inversarea câmpului fricii Puterea lui Dumnezeu va birui cu siguranță orice magie rea - creștinii de toate nuanțele erau convinși de acest lucru Dar la urma urmei, această victorie în sine ar putea fi interpretată în două moduri: ca o victorie a magiei albe asupra magiei negre sau ca un triumf al puterii pure a lui Dumnezeu asupra întregii magii Și pentru a se alătura acestei puteri, o persoană trebuie să iasă din câmpul magiei și să aibă încredere numai în puterea lui Dumnezeu Necesitatea interioară a acestui pas - mișcarea către "descântarea" lumii - se află în însăși tradiția iudaismului și a creștinismului târziu Esențial importantă pentru ambii este o ruptură cu o astfel de lume, unde, potrivit evreilor și creștinilor, înflorește magia rea, domnește închinarea zeităților și forțelor păgâne Dar această ruptură în sine poate lua una din două forme și, într-un anumit sens, pare să fluctueze între ele Vedem asta când Ilie îi face pe profeții lui Baal de rușine pe Muntele Carmel Invitându-i să afle al cui Dumnezeu ar doborî focul asupra victimei și demonstrând că ei nu pot provoca foc, dar el poate, Ilie, într-un anumit sens, opune triumfător magia lor cu a sa Și totuși, principala lecție a acestei povești pe care Ilie vrea să o aducă în conștiința noastră este aceasta: magia profeților Baal este zadarnică, este complet ineficientă și zeii lor nu au putere Puterea lui Dumnezeu subjugă lumea fermecată a păgânismului Acest lucru se poate întâmpla fie prin vrăjitorie bună făcută prin voia lui Dumnezeu, fie prin distrugerea treptată a oricărei vrăjitorie și, în final, alungarea ei completă din lume Dar o tranziție bruscă de la o cale la alta necesită o inversare a câmpului fricii Anterior, cel mai mult ți-a fost frică de această putere magică - desigur, puterea rea, puterea demonilor; dar ai tratat și magia bună cu o aprehensiune sănătoasă, încercând să păstrezi o distanță de siguranță față de ea Iar un salt ascuțit are loc atunci când adună toate temerile tale anterioare împreună și le transformi în frica de Dumnezeu, singurul obiect legitim al fricii, în credința fermă că această frică va deveni de acum înainte arma ta împotriva oricărei magii Ai putea spune că aici, într-un fel, "frica este eliminată de frică", dar acest lucru nu este în întregime adevărat La urma urmei, aceasta nu este ca o situație în care teama mea de a mă expune ridicolului în conversație este înlocuită instantaneu de teama de a muri într-un accident - de îndată ce înțelegem că ne confruntăm cu o iminentă coliziune cu mai multe mașini deodată pe autostradă Frica de Dumnezeu este un fenomen de ordin superior, ceva care ne exalta, in timp ce frica de magie, aparent, nu face decat sa ne umileasca Aceasta înseamnă că aici se impune un fel de inversare a câmpului fricii, atunci când te confrunți cu exact ceea ce îți era mai frică înainte, sau chiar așa: capacitatea de a-l întâlni față în față, de a nu pierde fața și de a învinge frica acum umple tu cu curaj si energie Acest câmp inversat se bazează pe puterea lui Dumnezeu deja la un alt nivel Bastioanele Credinței (Trebuie să fi fost această energie, eliberată prin inversarea fricii în întâlnirea directă cu ea, cea care a alimentat bravada ereticilor obrăznici când batjocoreau sacrul, de exemplu, pângărind sacramentul - sau acel Lollard care a ars statuia Sf Catherine să-și gătească singur cina și chiar a glumit în același timp: "Acum sfântul nostru va fi martirizat pentru a doua oară!") În aceste erezii timpurii, frica de magie și frica de ierarhie sunt inversate împreună Acesta a fost cel care a servit drept imbold pentru cea mai radicală provocare a evlaviei în masă în Evul Mediu O astfel de negare fără compromis gravitează în mod firesc către noi forme de liturghie și de viață bisericească complet diferite de cele anterioare, când sacramentul este recunoscut doar ca semnificație simbolică, autoritatea este luată din ierarhie și revenită la Scriptură și o distincție mai clară se face între biserica vizibilă și adevărata comunitate a celor mântuiți S-ar părea că avem aici, de fapt, terenul pregătit deja pentru Reformă și, într-adevăr, aceste mișcări timpurii sunt uneori considerate ca o proto-reformă (cartea lui Hudson despre Lollarzi se intitulează "Reforma prematură") Cu toate acestea, lipsea un element crucial, și anume doctrina mântuirii prin credință Această învățătură se potrivește perfect cu respingerea magiei bisericești și cu revenirea la autoritatea pură a Bibliei, dar asocierea ei cu acestea nu este o necesitate absolută Ne putem imagina chiar un lanț diferit de evenimente în care cel puțin unele dintre elementele esențiale ale Reformei nu ar fi trebuit să fie smulse de la Biserica Catolică cu forța, mergând până acolo încât să nege sacramentele (pe care Luther însuși, apropo) , cu care nu a fost niciodată de acord) și valoarea tradiției (pe care Luther nu a respins-o în mod fundamental) Dar pentru aceasta era nevoie de o Romă complet diferită, nu la fel de obsedată de setea de putere precum Roma reală în secolele premergătoare Reformei Aici, însă, este important să înțelegem următoarele: în predicarea mântuirii prin credință, Luther a atins cea mai acută dintre problemele dureroase ale epocii sale, principala sursă de anxietate și frică care domnea suprem în mintea mirenilor evlavioși și era în spatele acestui zgomot în jurul practicii indulgențelor - problema judecății postume, a osândirii și a mântuirii Ridicând steagul luptei chiar în această problemă, Luther a făcut ceva care ar putea pune în mișcare masele de oameni, ceea ce nici critica umanistă a religiozității de la bază, nici negarea sacrului nu l-au putut face Și ridicând steagul său, Luther a efectuat încă o inversare a câmpului fricii, analogă cu cea implicată de respingerea magiei ecleziastice Vânzarea de indulgențe a fost stimulată de teama de pedeapsă postumă Dar Luther a proclamat că toți suntem păcătoși și fiecare dintre noi merită pedeapsa și, pentru a fi mântuiți, trebuie să înțelegem pe deplin Anne Hudson, The Premature Reformation (Oxford: The Clarendon Press; New York: Oxford University Press, ) , pp - , Vârsta seculară accepta acest fapt Numai realizând toată profunzimea păcătoșeniei noastre ne putem arunca apoi în brațele milei lui Dumnezeu, care singura este capabilă să ne justifice "Cine se teme de iad se duce în iad" Trebuie să ne înfruntăm fricile fără teamă, astfel încât să le putem transforma într-o încredere fermă în puterea mântuitoare a lui Dumnezeu Poate că există ceva ironie în acest decor La urma urmei, predicile catolice pe tema păcatului și pocăinței s-au bazat în mare parte pe credința că omul obișnuit este atât de prost și insensibil, încât singura modalitate de a-l stârni este să-l sperii de moarte Pentru trezirea spirituală, oamenii au nevoie de remedii puternice De aceea, predicatorii au încercat să exacerbeze până la limită sentimentul de vinovăție al ascultătorilor lor Până și păcatele veniale au fost înfățișate ca ceva îngrozitor, pentru că, până la urmă, îl jignesc și pe Dumnezeu Dar tocmai această trezire artificială nesfârșită a fricii a fost cea care a ajutat probabil să pregătească oamenii pentru un răspuns pozitiv la inversarea câmpului fricii de către Luther Simțim și mai profund ironia acestei situații când ne amintim că alți protestanți au reprodus același model în predicile lor Trebuie să fii sigur de mântuirea ta - dar încrederea ta nu ar trebui să fie complet mulțumită de sine Și din moment ce mulți dintre clerul protestant credeau că este al doilea pericol care le amenința turma, ei nici nu cunoșteau reținerea în a înfățișa imagini teribile ale chinului etern A contribuit acest lucru la trecerea unei părți considerabile a ascultătorilor lor de partea umaniștilor? După părerea mea, așa a fost, dar voi reveni mai târziu asupra acestei probleme Deci, stimulente puternice pentru reînnoirea religioasă au funcționat în cel puțin trei moduri, pe care încerc să le descriu aici Este vorba despre o întoarcere către o evlavie personală mai profundă, mai intimă și mai intensă, despre creșterea îndoielilor tulburătoare despre "obiectele sacre" și magia controlată de biserică și, în sfârșit (deja într-o epocă ulterioară) despre apariția unei noi mase inspiratoare a ideii de mântuire prin credință care a izbucnit într-o lume chinuită de frica unei judecăți postume și de sentimentul propriei lor nesemnificații Aceste aspirații stau la baza unei întregi serii de reforme: oamenii și-au schimbat complet vechiul mod de viață, au creat alianțe, precum Frații vieții comune, au dezvoltat Op Citat din: Chaunu, Le Temps des Reformes, pp - ; vezi, de asemenea, Strohl, Delumeau, Peche, capitolul Ibid , pp - Ibid , pp - , unde sunt citați Bunyan și Calvin Ibid , p , Christopher Love Bastioanele Credinței a introdus noi practici de rugăciune și contemplare Dar de ce nu s-au oprit aici? De ce a trebuit să se răspândească impulsul lor în Reformă, adică? în încercarea de a reconstrui întreaga biserică, precum și de a scoate în afara legii și de a desființa "vitezele" inferioare? Cei pe care îi numesc reformatori cu literă mică, precum Erasmus, s-ar mulțumi cu o soluție mai puțin radicală Până la urmă, Erasmus a fost cel care s-a speriat de această "pasiune pentru ordine" - nevoia susținătorilor Reformei de a zdrobi vechiul sistem în bucăți, uneori chiar în cel mai literal mod, prin iconoclasm: Liturghia a fost desființată - și ce mai sacru a fost pus în locul ei? N-am intrat niciodată în bisericile voastre, dar de mai multe ori i-am urmărit pe ascultătorii predicilor voastre alergând de acolo, parcă stăpâniți, cu mânie și furie pe față Au ieșit ca niște soldați inspirați de discursul comandantului pt un asalt decisiv Spune-mi, când predicile tale au dat naștere la pocăință și la remuşcări în suflete? Nu cheamă ei cu totul altceva - pentru exterminarea clerului și a vieții preoțești? Nu promovează ei mai degrabă rebeliunea decât evlavia? Și nu au devenit revolte obișnuite pentru acești oameni evanghelici? Nu recurg ei la violenţă din cele mai nesemnificative motive? O problemă controversată, care a fost greu de rezolvat prin reformă, se referea la funcția sacrului în biserică Când folosesc aici termenul "sacru", mă refer la credința că puterea lui Dumnezeu poate să locuiască într-un fel în anumite persoane, timpuri, locuri sau acțiuni Puterea divină rezidă în ei într-un mod în care nu poate fi conținută în alți oameni "profani", vremuri etc În practicile bisericii medievale, sacrul a jucat un rol important Bisericile erau locuri divine, cu atât mai mult dacă în ele se găseau relicve; Sărbătorile bisericești erau un timp sacru, iar sacramentele bisericii erau acțiuni sacre, sugerând că clerul avea puteri și abilități speciale Așadar, a fost greu de înfrânat îndoielile tulburătoare cu privire la ritualuri și relicve, mai ales dacă au ajuns deja la negarea sacrului în chiar sacramentul altarului O soluție pașnică, "rezonabilă" a acestor probleme controversate a rămas în principiu posibilă - dar aceasta necesita o Biserică Catolică mai deschisă și mai rezonabilă, nu atât de absorbită în vânătoarea celei mai mici disidențe și eradicarea tuturor ereziei - o biserică al cărei reprezentant tipic ar fi Erasmus, și nu Johann Eck Dar asta nu este tot De asemenea, era necesar ca protestanții să nu considere practica sacră ca idolatrie, să nu o vadă ca pe o urâciune înaintea Domnului Luteranii și catolicii moderati puteau fi de acord asupra tuturor acestor probleme controversate și chiar au fost elaborate diverse formule de compromis în acest sens Dar tentația de a percepe cealaltă parte prin prisma diferențelor ireconciliabile - ca respingere totală a sacramentelor sau ca Cit Citat din: Smith, Erasmus, pp - Vârsta seculară căzând în idolatrie papistă - s-a dovedit a fi prea puternică pentru fiecare parte Și aici avem dreptul să ne întrebăm: victoria "liniei dure", ca să spunem așa, nu a fost programată chiar de climatul Reformei, în care ambele părți au trăit la sfârșitul Evului Mediu? Dacă scopul Reformei a fost ridicarea Bisericii la un standard uniform și mai riguros de viață religioasă, reducând astfel decalajul dintre nivelurile ei superioare și inferioare, atunci permisiunea directă, chiar la începutul Reformei, a unor diferențe și mai mari în sfera ritualurilor nu ar promite succes întregii întreprinderi De fapt, este destul de clar că Reforma a fost inspirată de spiritul Reformei într-un mod și mai fără compromisuri De la bun început, una dintre cele mai importante și mai discutate prevederi ale sale a fost refuzul de a recunoaște chemările speciale și sfaturile de perfecțiune Împărțirea societății în creștini obișnuiți și "super-creștini" avea să dispară Vocațiile care implicau renunțarea la lume au fost desființate Toți creștinii urmau să devină pe deplin și în mod egal sfințiți Reforma, privită în această lumină, este rodul suprem al spiritului Reformei, care și-a propus mai întâi scopul de a obține o uniformitate reală în rândul credincioșilor și de a ridica standardul universal obligatoriu al religiozității, care nu a mai lăsat loc diferențelor anterioare de viteză Dacă problema de cea mai mare importanță ar fi mântuirea prin credință, atunci aici încă s-ar putea imagina un fel de "coexistență pașnică" Dar acolo unde Reforma a fost forța motrice, scindarea lumii creștine a fost inevitabilă Spiritul Reformei, și mai aprins de ura față de idolatrie, i-a stăpânit pe acei enoriași cu aspect sumbru care, în fața lui Erasmus, au părăsit Biserica din Basel Reforma, ca Reforma, este esențială pentru povestea pe care intenționez să o spun - povestea abolirii cosmosului fermecat și a creării ulterioare a unei alternative umaniste la credință Primul rezultat al acestui proces este destul de evident: Reforma, după cum știe toată lumea, a devenit motorul dezvrăjirii lumii A doua consecință nu pare atât de evidentă și directă A dus la încercări de reconstruire a societăților întregi pe noi fundații, întreprinse de aripa radicală - calvină - a protestantismului Voi revizui pe rând aceste rezultate În primul rând, dezamăgirea Pe exemplul lui Calvin, putem vedea ce energie colosală a fost în spatele negării sacrului Calvin a fost un vizionar religios inspirat La fel ca mulți alți mari reformatori, printre care, de exemplu, Sfântul Francisc, viziunea sa asupra viitorului a implicat un act de simplificare radicală, prin care punctele principale ale credinței urmau să se ridice deasupra haosului problemelor secundare Toți acești reformatori au considerat echilibrul existent atunci un compromis vicios (cel puțin pentru ei înșiși personal) Perspicacitatea lor avea trei aspecte: ( ) au văzut mai bine ce Bastioanele Credinței la care suntem chemați să reformăm; ( ) erau mai sensibili la imperfecțiunile noastre; ( ) erau mai conștienți de măreția lui Dumnezeu Aceste aspecte erau interconectate, iar ( ) și ( ), potrivit lui Calvin însuși, erau doar părți diferite ale aceleiași înțelegeri Prin această înțelegere și experiență intensă a principiilor fundamentale devine posibilă simplificarea; astfel, se dezvăluie lipsa de sens și inutilitatea unei părți semnificative a practicii religioase, chiar dacă aceasta din urmă nu intră în conflict direct cu scopurile religiei (Erasmus) Reformatorii s-au înaintat după ce au fost făcute numeroase încercări de a-i muta pe fiecare către un tip superior de reformă În spatele lor stătea istoria Reformei medievale târzii Aceste încercări anterioare nu au avut succes: la început s-au blocat în compromisuri, iar apoi în ele însele s-au dezvoltat și au ieșit în prim-plan aspectele mecanice, de rutină - mărturisirea, distincția între tipuri de păcat etc Poate că acestea sunt trăsăturile inevitabile ale oricărei mișcări care vizează schimbarea și transformarea Calvin plănuia o pauză radicală Esența simplificării radicale a lui Calvin poate fi descrisă după cum urmează: suntem corupti fără speranță, ceea ce înseamnă că Dumnezeu face totul în ceea ce privește mântuirea noastră O persoană "nu poate, fără a huli, să pretindă nici măcar un grăunte de neprihănire, căci într-un astfel de caz el slăbește și jefuiește slava dreptății Domnului" Onoarea și slava lui Dumnezeu sunt mai presus de toate Dar onoarea lui Dumnezeu a fost jignită de păcatul lui Adam Dreptatea și slava lui Dumnezeu necesită respingerea unor astfel de creaturi Dar Domnul este milostiv El primește satisfacția cuvenită pentru păcatul nostru prin Hristos; punând pedeapsa necesară asupra propriului Său Fiu, ne îngăduie să fim îndreptățiți Aici aș dori să fac o mică digresiune și să remarc faptul fatidic că Calvin, ca și alți reformatori, își construiește teoria incapacității noastre de a ispăși vinovăția și compensarea divină pentru această incapacitate în cadrul structurii conceptuale "juridico-criminale", împrumutat de el de la Augustin şi răposatul Anselm Există un mister pe care creștinii (și poate realiștii de toate convingerile) trebuie să-l recunoască și acesta este ghicitoarea răului: de ce, deși știm că ne-am născut pentru cel mai înalt, uneori nu facem doar alegerea opusă într-un mod de neînțeles , dar și simți Elnstitution de la Religion Chrestienne, Li [Cm Rusă trad : J Calvin, Instruction in the Christian Faith T sІ-ГV, M : RGGU, - ] Ibid , III XIII ; cit Citat din: William Bouwsma,/oAn Calvin (Oxford: Oxford University Press, ), p Ibid , Ill xiii Ibid , II i Vârsta seculară că nu putem face altfel? Un mister simetric cu acesta (dar numai pentru creștini) este că Dumnezeu este capabil prin acțiunea Sa să depășească această incapacitate a noastră - doctrina harului Anselm a exprimat acest dublu mister în ceea ce privește crima și pedeapsa Neputința noastră este interpretată de el ca ceea ce am meritat pe bună dreptate prin căderea noastră originală de Dumnezeu (acest act fundamental, desigur, rămâne învăluit în mister) Ca păcătoși împietriți, merităm acum să fim osândiți Conform logicii juridice a acestui concept, pedeapsa noastră nu este doar permisă, ci și permisă de lege - un fel de despăgubire pentru vinovăție trebuie să ni se solicite necondiționat Cu toate acestea, Dumnezeu este milostiv și vrea să-i salveze pe unii dintre noi, dar pentru ca acest lucru să fie posibil, El trebuie să se asigure că datoria este plătită de Fiul Său - după care, după ce, după ce a săvârșit de către noi un act de milă curată, nemeritată, El va consideră asta ca ispășire pentru păcatele noastre Este clar că acesta nu a fost singurul mod de a descrie dublul mister Părinții Răsăriteni, de exemplu, Grigore de Nyssa, și-au prezentat sensul diferit Dar Augustin și Anselm au fost cei care au predeterminat dezvoltarea ulterioară a teologiei creștinismului latin în această privință, iar Reforma nu a corectat în niciun caz distorsiunile și dezechilibrele care au apărut din aceasta, ci doar a agravat situația Convingerea că un astfel de aparat conceptual permite să pătrundă mai adânc în aceste mistere decât toate celelalte, încurajează oamenii care acceptă logica sa internă să ajungă la concluzii flagrant contraintuitive, ca să nu spunem teribile pe parcurs - cum ar fi doctrina condamnării majorității umanității sau doctrina dublei predestinari Certitudinea, dacă nu aroganța îndrăzneață, cu care s-au făcut astfel de concluzii a anticipat ostilitatea umaniștilor de mai târziu față de toate misterele Menționez aici în mod special acest lucru deoarece dominația acestui tip de gândire juridico-criminală a jucat un rol important în dezvoltarea ulterioară a necredinței, atât prin îndepărtarea oamenilor de credință, cât și pentru că transformă deistic credința însăși Dar, revenind la dorința de a dezamăgi lumea, această incapacitate umană de a răscumpăra, compensată de mila divină, a fost percepută ca o veste bună La urma urmei, dacă suntem în mod clar conștienți de toată lipsa de speranță a situației noastre, de imposibilitatea pentru noi de a-i oferi satisfacție lui Dumnezeu cu propriile noastre forțe, adică prin "fapte" și în cele din urmă necesitatea absolută a condamnării noastre prin Lege, apoi mesajul mântuirii noastre prin jertfa lui Hristos ne eliberează de disperare - sau, dacă suntem încă într-o stare de luptă interioară, Relativizarea explicației prezentate de Augustin, ca una dintre multele încercări de a exprima în limbajul uman un mister absolut de neînțeles pentru noi, nu poate anula sentința pronunțată de acesta într-o dispută cu Pelagius Acesta din urmă a negat, în general, ghicitoarea incapacității umane de a se salva pe sine prin propriile eforturi Augustin, totuși, a formulat cel puțin corect întrebarea în sine - orice ne-am gândi despre răspunsul pe care l-a propus Bastioanele Credinței ne scutește de anxietate Bineînțeles, întrebarea rămâne mereu: de unde știm că suntem mântuiți, din moment ce sunt atât de puțini care sunt destinați mântuirii? Răspunsul sună astfel: faptul că avem credință, care este un răspuns viu la chemarea lui Dumnezeu, servește în sine ca dovadă a apartenenței noastre la numărul de norocoși dinainte aleși Aceasta înseamnă că trebuie să fim convinși de mântuirea noastră - altfel ne-am dezvălui slăbiciunea credinței noastre Acest lucru schimbă centrul de greutate al întregii vieți religioase Puterea lui Dumnezeu nu operează prin diferite tipuri de "obiecte sacre" sau centre de putere sacre pe care le-am putea îndrepta în avantajul nostru Toate aceste lucruri sunt acum percepute ca ceva, în principiu, supus controlului nostru și, prin urmare, hulitor Într-un anumit sens, avem dreptul să afirmăm că însăși distincția dintre sacru și profan este abolită aici, în aceeași măsură în care se pretează la localizarea într-o persoană, într-un anumit timp, spațiu sau faptă Aceasta înseamnă că aria sacrului se extinde instantaneu: dacă suntem mântuiți, atunci Dumnezeu ne sfințește în orice și pretutindeni - în viața de zi cu zi, în muncă, în căsătorie etc Totuși, pe de altă parte, canalele de comunicare cu Dumnezeu se îngustează, deoarece această sfințire depinde de acum în întregime de transformarea noastră interioară, de dacă ne bazăm în credința noastră doar pe mila lui Dumnezeu În caz contrar, sistemul "nu va funcționa" și nu vom putea crea o ordine legitimă a vieții Asta nu înseamnă că totul se întâmplă "în capul nostru" - aceasta este ultima aberație, o consecință a subiectivizării totale a religiei Calvin, pe de altă parte, subliniază că Dumnezeu lucrează cu adevărat, că El ne dă cu adevărat har și sfințire Dumnezeu ne hrănește prin Hristos, într-un fel, trupul și sângele Său, pentru că prin existența Lui în trup au fost ispășite păcatele noastre, culminând cu vărsarea sângelui Său pe cruce Prin urmare, Euharistia este semnul a ceva real, ceva care are tocmai această formă: Dumnezeu ne hrănește, ne dă viață În același timp, însă, Calvin nu poate admite că Dumnezeu ar putea transfera lumii în puterea acțiunilor umane orice din puterea lui mântuitoare, pentru că vorbim despre prețul sfințirii autentice a unor creaturi ca noi - trupești, sociale, istorice Întreaga eficiență a sacramentului depinde de legătura dintre Dumnezeu și credința mea într-un act de vorbire special, îndeplinit și înțeles corespunzător Și pentru ca această înțelegere să se întâmple, trebuie să înțelegem și să acceptăm în interior întregul sens al afirmațiilor corespunzătoare Les Sacrements n'ont d'autre office que laparolle de Dieu ("Acţiunea sacramentului stă numai în cuvântul lui Dumnezeu") Așadar, dezamăgim lumea, respingem "obiectele sacre" și toate elementele "magice" ale vechii religii Ele nu sunt numai inutile, ci de-a dreptul hule, pentru că ei ne atribuie cu îndrăzneală puterea lui Dumnezeu și, prin urmare, o iau de la "slava dreptății Domnului" De aici urmează și inutilitatea mijlocirii EInstitution de la Religion Chestienne, GV xV Vârsta seculară sfinti În fața lumii spiritelor și a tot felul de forțe, aceasta ne oferă cea mai mare libertate Potrivit lui Calvin, libertatea unui creștin constă în a-și căuta propria mântuire în credință, a sluji lui Dumnezeu din toată inima și a nu mai fi stânjenit de lucruri nesemnificative Avem dreptul să respingem toate nenumăratele ritualuri propițiatorii și activitățile vechii religii De acum înainte, Îi vom sluji lui Dumnezeu în viața noastră de zi cu zi, ghidați de spirit, ceea ce înseamnă că putem schimba liber lucrurile din jurul nostru Și aici nu ar trebui să ne bazăm prea mult pe obicei, pentru că este capabil să ne conducă într-o eroare teribilă Energia dezamăgirii este duală La început, acţionează negativ: trebuie să respingem tot ceea ce miroase a idolatrie Luptăm fără milă cu lumea fermecată La început, această luptă nu este dusă pentru că vrăjitoria este complet falsă, ci mai degrabă pentru că este absolut nesfântă Dacă nu avem voie să apelăm la sacru, la magie "albă" pentru ajutor, atunci, prin urmare, orice magie ar trebui considerată neagră De acum înainte, toate spiritele sunt clasate în tabăra unui mare dușman - diavolul Chiar și presupusa magie "bună" îi servește cu siguranță Pe termen scurt, acest lucru ar putea duce la întărirea unui număr de credințe anterioare, cum ar fi credința în vrăjitoare, cărora li se atribuie acum un rol mult mai sinistru de slujitori ai diavolului Așa devine posibil Salem Dar pe termen lung, un atac de vânătoare de vrăjitoare nu putea să nu submineze însăși fundamentele viziunii asupra lumii în care o astfel de persecuție avea sens Acest lucru este cu atât mai adevărat cu privire la o altă varietate, pozitivă, a energiei dezamăgirii Într-o lume eliberată de sacru și de granițele rigide stabilite pentru noi de sacru, câștigăm o nouă libertate - libertatea de a schimba lucrurile în cel mai bun mod la care ne putem gândi Cel mai important și decisiv lucru pentru noi este atitudinea corectă față de credință și față de slava lui Dumnezeu Punând în practică această instalație, vom transforma lumea în numele celor mai înalți Nu ne mai este frică de vechile tabuuri și instituții care pretind a fi sacre Aceasta înseamnă că putem raționaliza lumea alungând misterul din ea (la urma urmei, acum singurul ei focus este voința lui Dumnezeu) Astfel, se eliberează energie colosală care transformă cursul treburilor umane în timp secular Acest lucru ne duce la al doilea mare rezultat al procesului de dezamăgire, influența sa profundă și de durată asupra dezvoltării umanismului Acesta din urmă a apărut tocmai din dorința de a reconstrui societatea, și nu numai în structura ei bisericească, ci Ibid , III xix Bouwsma, Ioan Calvin, p Thomas, Religion and the Decline of Magic, capitolul Oraș-port la nord de Boston, în care în - au avut loc o serie de procese de vrăjitoare binecunoscute Bastioanele Credinței și în viața lumească Care este impulsul acestei activități tulburi, pe care o observăm într-o serie de societăți calviniste - Geneva, Noua Anglie, Anglia sub stăpânirea puritanilor la mijlocul secolului al XVI-lea? În fața noastră se află o continuare a tradiției Reformei din Evul Mediu târziu, dar la o scară mult mai mare Vom înțelege mai bine acest impuls spre o reorganizare generală dacă îl luăm pe fondul contradicțiilor inerente credinței creștine însăși și al formelor pe care acestea le-au luat în perioada care ne interesează Am menționat deja o astfel de tensiune eternă Vorbim despre o contradicție care a fost rezolvată sau cel puțin atenuată de formulele de complementaritate ierarhică a vocațiilor, care implică mișcare cu "viteze" diferite Poate fi descrisă ca o tensiune care apare între, pe de o parte, cererea de a-L iubi pe Dumnezeu, care înseamnă nevoia de a-L urma până la capăt, chiar până la cruce, precum și disponibilitatea de a renunța la tot, și, pe pe de altă parte, cererea de a întări fundamentele existenței umane obișnuite și ale prosperității umane Aceste cerințe pot coincide, deoarece consacrarea lui Dumnezeu ia adesea forma slujirii celorlalți: hrănim, vindecăm, îmbrăcăm pe ceilalți, îi ferim de suferință și de moarte, făcând astfel posibilă bunăstarea omului Această cale este evidentă în viața lui Hristos însuși Tensiunea apare aici când se cere să se definească cum ar trebui să fie viața creștină pentru cei care sunt complet cufundați în treburile prosperității umane - prin muncă, familie, viață civică, prieteni, muncă de dragul societății și eforturi pentru de dragul viitorului O persoană dreaptă care a renunțat la lume aduce de fapt aceste două căi împreună, în măsura în care renunțarea sa poate servi în mod direct scopurilor milei sau vindecării Dar ce zici de o persoană care duce o viață obișnuită - căsătorită, împovărată de copii, muncind la pământ sau face comerț? În teorie, răspunsul corect poate fi dat tuturor: treceți dincolo de o astfel de afirmație a binelui vieții pe care o are la dispoziție o persoană sensibilă obișnuită, care este prea concentrată asupra propriului bine și asupra propriei vieți și poate chiar să fie dispusă să o facă sacrifică nenumărate alte bunuri și alte vieți - și încearcă să te afirmi în Dumnezeu, să te contopești cu agapa lui, care este iubire pentru toată omenirea și înseamnă disponibilitatea de a dărui fără regret, disponibilitatea de a pierde tot ceea ce ai, chiar dacă doar pentru a deveni o parte a acestui singur flux de iubire Dar șefului obișnuit al familiei, un astfel de răspuns va părea probabil oarecum paradoxal El trebuie să trăiască, supunând tuturor obiceiurilor și instituțiilor lumii, îndreptate spre bunăstarea umană - dar în același timp nu cufundat complet în ea; să rămână în ea - dar să nu devină parte din ea; să fii în ea, dar la o anumită distanță și mereu gata să o piardă Augustin a spus astfel: folosiți lucrurile acestei lumi, dar nu vă bucurați de ele, uti, dar nu frui Sau, conform formulei Loyola-Calvin, faceți toate acestea numai pentru slava lui Dumnezeu Vârsta seculară Marea problemă aici este cum să înțelegeți acest lucru în mod specific? Orice încercare de a formula cu acuratețe sensul a ceea ce s-a spus se confruntă cu două pericole opuse Primul este de a ridica elementul renunțării la o astfel de înălțime încât bunăstarea lumească obișnuită să se transforme într-o parodie a ei însăși Amintiți-vă, de exemplu, ceea ce se propovăduia laicilor în Evul Mediu cu privire la viața sexuală în căsătorie - plăcerea senzuală era complet exclusă din aceasta Un alt pericol este să ne limităm la un singur minim Amintiți-vă că au considerat minimul necesar pentru mântuire - respectarea unor porunci importante Dar știm că chiar și acestea din urmă sunt deseori încălcate, ceea ce înseamnă că, în ultimă instanță, cerința minimă este cerința de a se pocăi la timp Drept urmare, ne confruntăm din nou cu un pericol care este inseparabil de această tensiune însăși Nu ezităm să plasăm vocațiile legate de renunțarea la lume deasupra acelor căi de viață urmate de laicii de rând Dar în acest fel obținem creștini de clasa întâi și a doua, iar primii, într-un anumit sens, îl conduc pe al doilea Și revenim din nou la complementaritatea ierarhică Dar la urma urmei, cel mai important adevăr în care am vrut să stăm a fost complementaritatea tuturor modurilor de viață și a tuturor chemărilor, pentru ca toți să-L putem sluji lui Dumnezeu și niciunul dintre noi să nu fie pus deasupra celorlalți Așadar, aici parcă ne aflăm într-o dilemă: fie cerem o abnegație excesivă de la persoana obișnuită - fie relaxăm aceste cerințe, dar cu prețul permiterii unui sistem de viteze diferite Protestantismul radical respinge complet sistemul diferitelor viteze și, pentru a face acest lucru, desființează chemările imaginare "superioare" care implică renunțarea la viața obișnuită - dar construiește și principiul renunțării în viața obișnuită El evită a doua alternativă, dar se apropie de primul dintre pericolele de mai sus - să împovăreze o viață orientată spre bunăstarea umană obișnuită cu o povară a renunțării pe care pur și simplu nu o poate suporta De fapt, prin includerea unui set specific de cerințe morale dure, ne oferă o imagine completă despre cum ar arăta o viață sfințită în mod corespunzător În logica negării complementarității, acest pas pare inevitabil, deoarece dacă într-adevăr trebuie să considerăm toate vocațiile la fel de solicitante pentru o persoană și nu dorim să coborâm ștacheta morală, atunci în acest caz toate vocațiile trebuie să îndeplinească cele mai stricte standardele Aici, imaginile de ordine și dezordine au însemnat mult O persoană justificată, sfințită evită orice licențiere în comportament, își regularizează viața, încetează să mai bea, desfrâneze, să-și slăbească limba, să râdă prea tare, nu se mai luptă, recurge la violență etc Toate acestea, desigur, au o bază în Biblie Vezi, de exemplu, Epistola lui Pavel către Romani : - ; și Epistola lui către Galateni : - Bastioanele Credinței Mai mult, calviniștii au împărtășit cu mulți dintre contemporanii lor, în special cu membrii elitelor, o profundă indignare față de imoralitatea care domnea în jur - aproape toți oamenii s-au comportat păcătos (în sensul indicat mai sus), iar societatea în ansamblu s-a dedat la violență, viciu, nedreptate, blasfemie etc Era important să corectăm răul nu numai la nivel personal, ci și la nivel social Aici este de o importanță deosebită faptul că protestantismul a continuat opera Reformei: nemulțumit de o lume în care doar câțiva au respectat pe deplin preceptele Evangheliei, a vrut să ridice standardele generale de comportament și a încercat să facă anumite practici pioase absolut obligatorii pentru toți Dar acum, având în vedere importanța pe care o dobândise ordinea socială, extinderea cerințelor morale la toți presupunea nu numai stabilirea unui standard înalt pentru fiecare individ, ci și ordonarea vieții societății Acest lucru a fost văzut nu ca o scădere a standardelor de moralitate personală, ci ca o îmbunătățire a acestora Calvin credea că trebuie să luptăm cu viciile întregii societăți - altfel viciosul îi va infecta pe alții cu păcătoșenia lor Cu toții suntem responsabili unii pentru alții și pentru societate în ansamblu Într-adevăr, nivelul de ordine la care societățile calviniste aspirau adesea (cum ar fi Geneva sau New England) a fost ceva cu totul excepțional și fără precedent în istoria omenirii A presupus o ascensiune decisivă, un salt brusc la o înălțime pe care nimeni nu a atins-o până acum și așa au înțeles calvinii înșiși chestiunea Dar cu siguranță nu credeau că ființele umane ar putea realiza acest lucru de la sine Numai puterea lui Dumnezeu face posibil acest lucru Pentru a ne atinge scopul, trebuie să ne recunoaștem propria neputință și să ne întoarcem la Dumnezeu cu credință Tocmai această atitudine a făcut întreaga întreprindere cu totul diferită de viziunea nouă și mai morală a bunăstării umane Numai cei care au depășit deja setea de prosperitate pur umană și s-au repezit la Dumnezeu, care creează un nou mod de viață pentru slava lui Dumnezeu și nu de dragul comodităților umane, ar putea realiza un astfel de plan Motivul interior a jucat un rol cheie aici Dar aceasta însemna că, pentru implementarea în viața reală a unui astfel de plan, două niveluri de ordine - o viață individuală disciplinată și o societate bine organizată - ar trebui completate cu un al treilea: era și necesar să se dezvolte atitudinea internă corectă față de toți acest Era necesar în orice mod posibil să se evite ideea că o persoană poate atinge un astfel de obiectiv, bazându-se pe propriile forțe O astfel de încredere ar echivala cu mândrie oarbă și răutate obscenă Dar, în același timp, era necesar să scapi de sentimentul de neputință datorat A se vedea Philip Gorski, The Disciplinar Revolution (Chicago: University of Chicago Press, ), pp - Bouwsma, Jb/m Calvin, p Vârsta seculară puterea irevocabilă a păcatului asupra omului Oamenii sfințiți trebuie să fi avut un sentiment direct că Dumnezeu le-a dat mântuirea și i-a "autorizat" în mod direct să creeze ordinea vieții plăcută lui Viața spirituală a puritanilor s-a mutat între Scylla și Charybdis Pe de o parte, era necesar să avem o convingere fermă în mântuirea cuiva Un exces de îndoieli tulburătoare în această privință însemna respingerea darului lui Dumnezeu și putea chiar indica faptul că o anumită persoană nu a fost mântuită Dar, în același timp, încrederea nepăsătoare și frivolă a dovedit că această persoană a uitat complet de cel mai înalt, teologic, "prețul problemei" - că a fost și rămâne un păcătos, meritând pe deplin condamnarea veșnică, că nimic nu îl salvează de osândă Mâna lui nu este îndurarea meritată a lui Dumnezeu, că în realitate încă atârnă peste prăpastie și doar mâna întinsă a lui Dumnezeu îl ferește de o cădere inevitabilă Predica puritană s-a clătinat ca o navetă între realizarea acestor două pericole Pe de o parte, oamenilor li s-a spus cât de profund l-au jignit pe Dumnezeu și cât de neputincioși erau să se ajute singuri; pe de altă parte, ei au fost asigurați că Dumnezeu îi eliberase deja de blestem Dar, din nou, pentru ca oamenii în complezența lor să nu ia totul de la sine înțeles și să nu se liniștească, trebuia să li se amintească în mod repetat de neputința lor etc Întrucât, după părerea generală a protestanților, unul dintre semnele obișnuite ale mântuirii era o anumită încredere în acțiunea mântuitoare a puterii lui Dumnezeu, în mijlocul lor a apărut în mod firesc o puternică dorință pentru o analiză constantă a propriei vieți spirituale, o dorință să-și înțeleagă înclinațiile și atitudinile interioare Dar între autoexaminarea pentru prezența anumitor sentimente și reacții în sufletul cuiva și dorința de a evoca tocmai aceste sentimente și reacții în sine, este extrem de greu de trasat o linie clară - mai ales acolo unde atât de mult depind de răspunsul la această întrebare , mai ales dacă o persoană este chemată neobosit să aibă acestea, și nu orice alte sentimente și experiențe Și, prin urmare, în spiritualitatea protestantă (și parțial catolică) apare un al treilea nivel de "ordonare" - dezvoltarea unei atitudini interne corecte Vorbim despre capacitatea de a evita, pe de o parte, disperarea și descurajarea care paralizează voința și, pe de altă parte, încrederea frivolă și necugetată Acum, cred, putem înțelege cum toate aceste măsuri stricte de a crea ordine au pregătit marea răsturnare Pe de o parte, sunt oameni care, cultivându-și propriul caracter printr-o disciplină strictă, au reușit (un anumit timp) să obțină o uimitoare ordine morală în comportamentul lor Pe de altă parte, unii dintre acești oameni, unindu-și forțele, au găsit o modalitate de a impune un nivel de ordine fără precedent în societate - sau cel puțin au ajuns să creadă că sunt capabili să facă acest lucru în condițiile potrivite Delumeau, Peche, capitolul Bastioanele Credinței Activitățile lor de eliminare a sacrului din cult și viața publică, la fel ca atitudinea lor instrumentală față de lucruri și societate în procesul de construire a unei ordini adecvate, au contribuit la expulzarea vrăjitoriei din lume Lumea s-a eliberat treptat de spirite și forțe vii, devenind din ce în ce mai mult ca lumea dezamăgită, cunoscută nouă astăzi Ca urmare, percepția subiectului ca fiind poros a dispărut treptat Și totuși, aceste procese nu au avut drept consecință imediată nicio îndoială cu privire la locul lui Dumnezeu însuși Da, nu mai era cerut lui Dumnezeu ca garant al triumfului final al binelui în lumea a numeroase spirite și forțe Dar această multiplicitate însăși a fost negat, în primul rând, de dragul afirmării unei singure forțe care concurează cu Dumnezeu - diavolul Toată magia devine neagră și viclenia diavolului În fața condamnării eterne pe care fiecare dintre noi o merită, nevoia puterii lui Dumnezeu de a împiedica biruința răului devine și mai evidentă Sentimentul lui Dumnezeu în lume devine și mai acut Dar punctul de cotitură este că, pe măsură ce ordinea se stabilește treptat în comportamentul indivizilor și este cel puțin percepută ca realizabilă pentru noi la scară socială și, mai important, pe măsură ce oamenii învață un fel de secret al echilibrului motivelor, care le permite să nu părăsească drumul care duce către ambele tipuri de ordine exterioară, atunci li se deschide posibilitatea unei alunecări reale și chiar imperceptibile către Scylla mai sus menționată, adică la încrederea că sunt capabili să păstreze toate acestea procesele sub control și fac față singure sarcinii mântuirii Desigur, încă ne păstrăm convingerea (și suntem gata să afirmăm deschis) că numai puterea lui Dumnezeu face posibil acest lucru, dar de fapt creștem în încrederea că noi și oamenii ca noi - de succes, bine crescuți, trăind în o societate sau un grup social bine organizat - iar noi suntem aleșii harului lui Dumnezeu, spre deosebire de toate acele clase vicioase, nestăpânite sau grupuri marginale, proscrise, precum papiștii și așa mai departe Această încredere este greu de zdruncinat atâta timp cât suntem capabili să menținem un sistem de trei niveluri de ordine Ca o afirmație generală, cu siguranță rămâne adevărat că majoritatea omenirii este sortită osândirii, iar norocoșii aleși pentru mântuire sunt foarte puțini, dar în practică suntem ferm convinși că aparținem acestei minorități și că lucrurile din lume merg pe calea corectă Afirmația că suntem doar păcătoși neputincioși capătă tot mai mult caracterul unei declarații oficiale Am descris schimbările care ar putea avea loc în mintea membrilor comunității superficiali din punct de vedere spiritual și mai puțin religioși Dar sentimentul creșterii puterii asupra propriului destin îmbrățișează oameni și mai gânditori și evlavioși Și astfel, de-a lungul timpului, în toate societățile calviniste, se naște arminianismul - care provoacă contraatacuri din ortodoxia predestinației, dar apoi capătă din nou putere Acest proces a fost făcut inevitabil de însăși succesele calvinismului în reorganizarea vieții umane De Vârsta seculară Acum vedem cum din această încredere în capacitatea noastră de a crea o triplă ordine, s-ar putea face următorul pas - către un umanism exclusiv Pentru a face acest lucru, a fost necesar să rupă legătura cu Dumnezeu în două momente În primul rând, scopul ordonării este redefinit ca o chestiune de prosperitate exclusiv umană Urmărirea ei nu mai este văzută ca o cale care duce la Dumnezeu, cu atât mai puțin ca o modalitate de a-L glorifica pe Dumnezeu Și, în al doilea rând, capacitatea de a obține prosperitate nu mai este percepută ca ceva primit de noi de la Dumnezeu - este văzută doar ca o capacitate pur umană Dar ca urmare a acestei duble mișcări spre imanență s-a născut o nouă înțelegere a înfloririi umane, un concept destul de fără precedent în unele privințe Această nouă înțelegere este adesea exprimată în termeni de "natură", urmând tradiția filozofică lăsată moștenire nouă de cei din vechime Dar iată că sunt puțin înaintea poveștii mele Pentru a putea înțelege ce rol a jucat Reforma în dezamăgirea lumii și în crearea unui umanism exclusivist, trebuie mai întâi să prezentăm sensul general al întregii perioade pe care ea o cuprinde, ce a fost înainte și după - perioada, să zicem, de la până la (toate datele sunt arbitrare) Putem vorbi de trei secole de Reformă, inclusiv de ceea ce se numește Reforma propriu-zisă, precum și de Contrareforma Dar aceasta include încercări anterioare, medievale târzii, de a reforma viața religioasă a laicilor, ridicând-o la nivelul unor standarde "mai înalte" Există o continuitate evidentă: prin închiderea (cel puțin în teorie) decalajul dintre religiozitatea elitei și obișnuită, clericală și laică, evlavie, Reforma a continuat lucrarea începută și mai devreme, deși sub diferite forme În această perioadă apar simultan trei tipuri de schimbări; împletite între ele, se încetinesc sau se accelerează reciproc Legătura lor este atât de strânsă încât pot fi separate doar analitic În primul rând, sunt schimbări autonome în domeniul religiozității de masă, care ar putea fi încurajate de sus, și totuși nu și-au primit principalul imbold de acolo - vorbim de închinarea lui Hristos, precum și de practicile de solidaritate în chipul morţii şi al Purgatoriului În al doilea rând, aceasta este nașterea și dezvoltarea unor noi elite, cu o altă viziune asupra lumii și cu o nouă bază socială - vorbim de laici educați, care în această perioadă determină tot mai clar imaginea religioasă a lumii creștinismului latin În sfârșit, în al treilea rând, este dorința conștientă a elitelor, atât cele vechi, cât și cele noi, de a transforma societatea în ansamblu, de a schimba viața maselor și de a o apropia de anumite tipare care au făcut o impresie profundă asupra acestor elite Am observat procese similare încă de la începutul acestei perioade și chiar în perioada anterioară acestei perioade (în cadrul ei condiționat propus de mine) - de exemplu, într-o gamă întreagă de măsuri luate în medie Bastioanele Credinței biserică veche de un secol pentru a ridica standardele practicii religioase și evlavie Am menționat doar acest fapt extrem de important, neputând să-l explic - vorbim despre "pasiunea pentru ordine" care a cuprins lumea creștinismului latin; în ea și-a găsit ieșirea nemulțumirea tot mai mare față de echilibrul ierarhic dintre conducătorii bisericii și popor, ierarhie și laici, iar în acele civilizații în care dominau religiile "superioare", un asemenea echilibru era mai degrabă regula decât excepția Aici avem de-a face cu ceva mai mult decât o tendință trecătoare, pentru că astfel de încercări au fost făcute în mod repetat În primul rând, au venit din elită însăși, adică ierarhii ale Bisericii Catolice, a continuat până la Conciliul de la Trent și a preluat diferite ramuri ale Bisericii Contrareformei Standardele de educație pentru cler, precum și pentru practica religioasă a laicilor, erau în creștere constantă Dar, în al doilea rând, încercări similare au fost făcute de alte elite, uneori, deși nu întotdeauna, opuse ierarhiei O asemenea rivalitate este evidentă în cazul celor care au reorganizat societățile sub steagul Reformei - vorbim despre liderii bisericești și de stat ai pământurilor luterane, despre umaniștii creștini care au susținut reforma și au contribuit la realizarea unei sinteze a bisericilor reformate (în primul rând, desigur, despre Ioan Calvin), despre frații lor spirituali care au reorganizat Biserica Angliei după ruptura lui Henric al VIII-lea cu Roma Și pentru ca masele, adesea încăpățânate și recalcitrante, să poată face față cerințelor noului regim, au fost îndemnate din nou și din nou Pornesc aici de la faptul că dorința de reformă a existat în creștinismul latin de multă vreme, având originea, probabil, încă din secolul al XI-lea, în reformele Papei Grigore al VII-lea, iar Reformele catolice și protestante au fost cele mai ulterioare ale acesteia faze Este greu de spus ce anume a susținut acest vector, dar direcția generală a procesului pare incontestabilă John O'Malley (John O'Malley, Trent și AU That (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), pp - ) susține că obiectele inițiale ale reformei au fost disciplina și regulile sau canoanele originale a unei biserici sau a unui anumit ordin religios, care, se credea, încetase să le respecte cu rigoarea cuvenită După părerea mea, această interpretare este în general corectă, dar în acea mare tradiție, pe care o numesc Reforma cu R mare, scopul indicat de O'Malley era legat de alte două Prima dintre acestea este o schimbare a vieții religioase însăși în direcția creșterii rolului evlaviei și/sau disciplinei personale, precum și a hristocentricității lor mai accentuate A doua este aspirația tocmai descrisă de a transforma viețile tuturor creștinilor, astfel încât să se conformeze acestor idealuri superioare de sfințenie și devotament Aceste două aspecte au făcut din Reforma nu doar o revenire la puritatea ei de odinioară (deși s-a vorbit des despre ea), ci o sursă de noutate autentică și schimbare fără precedent În același mod, aceste două aspirații ne ajută să înțelegem de ce această mișcare și-a menținut puterea și vigoarea atâtea secole și în diferite stadii de dezvoltare Diermaid MacCulloch vede, de asemenea, continuitate între reformele lui Grigore al VII-lea și Reforma de mai târziu În aceste măsuri timpurii se pot vedea primii pași, fundamentali, spre "crearea unei societăți care suprimă cu strictețe orice abatere de la ordinea stabilită"; "Fără îndoială, aici s-a încercat să se folosească clerul european ca principală armă a luptei pentru reglementarea vieții întregii societăți, fără precedent în amploarea și profunzimea sa" MacCulloch, Reformation (Londra: Allen Lane, ), pp - Vârsta seculară a reconstrui - uneori prin forță brută, alteori prin persuasiune blândă, iar formarea de noi elite a facilitat deseori acest proces În al treilea rând, totuși, vedem o altă serie de încercări de a reface societatea, care au fost întreprinse de autoritățile laice în numele unei bune ordini sociale; a existat invariabil o componentă religioasă a acestor eforturi, dar ele nu au putut fi descrise niciodată exclusiv în termeni religioși Rolul săracilor și al cerșetorilor este reevaluat: ei își pierd aura evanghelică și încep să fie percepuți nu ca un prilej de caritate, ci mai degrabă ca o sursă de probleme sociale care trebuie abordate Astfel de oameni sunt tratați fără ceremonii speciale: sunt înregistrați, luați sub control strict, obișnuiți cu o disciplină severă și, uneori, plasați în condiții apropiate de închisoare Aceasta este doar una dintre trăsăturile noului "stat polițienesc", care își asumă responsabilitatea de a organiza rațional existența cetățenilor săi: să se asigure că aceștia primesc o educație adecvată, aparțin bisericii, duc o viață sobră și productivă economic O astfel de organizație face, de asemenea, posibilă abordarea eficientă a diferitelor amenințări la adresa societății, de exemplu, prin intermediul unei carantine mai severe, pentru a limita răspândirea ciumei Este, de asemenea, o organizație care combate eficient diverse catastrofe sociale, deoarece ciuma este contactată de o carantină strictă Rivalitatea dintre stat și cler nu este deloc inevitabilă aici, deoarece autoritățile laice ar putea lucra îndeaproape cu una sau alta biserică Carlo Borromeo, marele episcop contrareformei din Milano, nu numai că a întreprins reforma multor obiceiuri bisericești în spiritul unor modele mai "avansate" - a condamnat carnavalurile și alte rămășițe ale păgânismului în care sacru se amesteca cu profanul, a încercat pentru a scoate animalele din biserici și a pune capăt dansului în cimitire, a interzis Sharivari, într-un cuvânt, a introdus o versiune mai ordonată și mai puțin "vrăjită" a practicii religioase creștine - dar a încurajat și autoritățile orașului să ia măsuri menite să revină la normal viata si disciplina pe cei saraci si vagabonzi Toate aceste eforturi de reformare și organizare au avut o serie de caracteristici comune: ( ) activism, căutarea modalităților de remodelare eficientă a societății; grad ridicat de intervenționism; ( ) o atitudine față de o uniformitate completă, o disponibilitate de a aplica aceeași schemă sau model tuturor și tuturor; încearcă să elimine anomaliile și excepțiile, să subordoneze tot felul de grupuri marginale și nonconformiste regulilor generale; ( ) dorinta de omogenizare; deși reformatorii încă mai funcționau în societăți bazate pe principiul distincțiilor de clasă, ei, de regulă, încercau să reducă această distanță, să lumineze masele, să-și facă din ce în ce mai mult modul de viață Bronislaw Geremek, La potence et la pitie: l'Euvope et Ies pauvres du Moyen Age â nosjours, trad Joanna Arnold-Moricet (Paris: Gallimard, ) Bastioanele Credinței poziție înaltă Acest lucru este destul de evident în cazurile actualei reforme a bisericii, dar avem dreptul să spunem același lucru despre încercările de simplificare a vieții oamenilor întreprinse de "state polițienești" În cele din urmă, ( ) dorința de "raționalizare" în sensul dublu weberian, i e nu a fost vorba doar de utilizarea din ce în ce mai mare a rațiunii instrumentale în chiar procesul acestor reforme extreme de activism, precum și în alegerea unora dintre scopurile acestora (de exemplu, în domeniul economic), ci și de încercarea de a reconstrui întreaga societate pe baza unui sistem unic de reguli interconectate ( Wertraționalitate - a doua dimensiune a raționalității a lui Weber) Acești factori, împreună cu impulsul intern al reformelor religioase propriu-zise, au îndreptat toate aceste eforturi spre dezmăgirea lumii și abolirea unei societăți bazate pe echilibru ierarhic - atât echilibrul dintre elită și mase, cât și echilibrul, care era exprimată în fenomenul carnavalului și "lumea pe dos" Într-adevăr, ostilitatea față de carnaval și rămășițele similare ale culturii populare a fost una dintre trăsăturile comune incontestabile ale reorganizării religioase și seculare a societății Potrivit elitelor secolelor XVII-XVII, "lumea cu capul în jos" carnavalului nu putea servi ca sursă de divertisment, sau un corector util pentru mândria claselor superioare, sau o ieșire (supapă de siguranță), sau o manifestare de profunzimea şi versatilitatea existenţei umane El a fost doar un tip de păcat și o incitare la păcat Începând cu "Corabia proștilor" a lui Brant, a început să curgă un întreg flux de scrieri, picturi (Bosch, Brueghel), ilustrații dedicate moralizării pe tema răsturnării generale Nu este timp de râs aici", au învățat ei, "la urma urmei, lumea vieții noastre de zi cu zi este chiar această lume cu susul în jos, în care păcatul întoarce orice ordine peste cap O hotărâre sumbră, străină de orice simț al umorului, de a pedepsi păcatul și dezordinea, o condamnare fără compromis a oricărei complexități și ambiguități câștigă - o poziție care reflecta dorința elitelor conducătoare de a eradica obiceiurile și practicile de joc de carnaval, pe motiv că acestea semănați tot felul de ultraj, amestecați creștinul cu păgânul și serviți ca pământ nutritiv pentru păcat (Asistăm aici la nașterea a ceea ce în zilele noastre va deveni așa-numita "corectitudine politică" ) Delumeau leagă acest lucru cu o schimbare paralelă a atitudinii față de fenomenul nebuniei : ceea ce putea fi considerat anterior ca o predispoziție la un un fel de perspicacitate sau chiar ca un semn al sfințeniei, este acum din ce în ce mai clar interpretat ca o consecință a păcatului Acest lucru ne aduce la o caracteristică extrem de semnificativă a întregii perioade Începutul său a fost marcat de o decalaj tot mai mare între elită și cultura populară Cele mai importante caracteristici ale acestui proces au fost urmărite de Peter Burke Desigur, o distincție rigidă între cultura elitelor și cultura maselor este o poziție riscantă din punct de vedere științific Unele domenii ale culturii, de exemplu, teologia, filosofia scolastică, literatura umanistă, au fost de multă vreme Delumeau, Ryoske, pp - Vârsta seculară monopolul elitelor, dar în ceea ce privește Evul Mediu, se poate argumenta că situația inversă nu a avut loc acolo, cu alte cuvinte, nu a existat o astfel de cultură populară din care să fie exclusă elita De exemplu, formele de evlavie în masă au rămas "ale lor" pentru nobilime și cler; toată lumea a participat la carnavale etc Cu toate acestea, începând cu Renașterea târzie, găsim aici un decalaj din ce în ce mai mare Se poate vorbi de o îndepărtare ciudată a elitei de cultura populară, fie că este vorba de venerarea icoanelor în zona religioasă propriu-zisă sau de carnavale și distracții populare Această decădere mărturisește dezvoltarea unor idealuri elitiste de viață care sunt percepute ca incompatibile cu o mare parte a culturii maselor - idealurile de evlavie în sfera religioasă, idealurile de "politețe" sau "bune maniere" în sferă seculară Dar procesul de decădere nu s-a oprit în această etapă; a devenit baza încercărilor de a reface societatea, de a transforma în mod activ viața maselor înseși, ceea ce a avut consecințe atât de importante și profunde În acest context trebuie privită transformarea care distruge lumea fermecată și aduce în scenă primele forme viabile de umanism exclusiv Acesta din urmă a moștenit proprietățile esențiale ale procesului care l-a dat naștere - activismul, dorința de uniformizare, omogenizare, raționalizare și, bineînțeles, ostilitatea față de vrăjitorie și principiul echilibrului În mod ideal, ar trebui să analizăm întregul proces de reorganizare în diferitele sale dimensiuni, adică atât reformele cât şi formarea unui "stat poliţienesc" Dar mai întâi trebuie să descriem câteva dintre premisele și impulsurile pentru încercările de reformă în versiunea sa seculară Trebuie să înțelegem o serie de aspecte ale evoluției moderne a unora dintre concepțiile filozofice despre natură care stau la baza acestor eforturi Trebuie să luăm în considerare anumite trăsături ale interpretărilor medievale târzii și ale modernismului timpuriu ale umanismului, deoarece acestea au avut, de asemenea, un impact semnificativ asupra încercărilor de reorganizare sistematică a vieții indivizilor și a societății în ansamblu Acum vreau să revin la această linie a poveștii noastre Dar mai întâi, o remarcă de natură mai generală referitoare la întreaga perioadă A reprezentat, după cum subliniază Delumeau, un "timp al anxietății" A fost o epocă de mari temeri - oamenilor le era frică de magie, străini, dezordine și, bineînțeles, de păcat, moarte și o judecată postumă Cu o forță deosebită, frica s-a manifestat după dezastrele grandioase din secolul al XIV-lea - foamete, războaie și, mai ales, moarte neagră Și uneori încearcă să explice asta numai prin aceste catastrofe Delumeau, Reith, passim Bastioanele Credinței Pare probabil, însă, că teama a fost sporită de schimbările pe care societatea le trecea atunci, nu numai de dezamăgirea (destul de încet), ci și de destabilizarea socială cauzată de încercările necontenite de a reconstrui societatea, de a desființa familiarul și de a crea ceva nou Nu trebuie uitat că primul rezultat imediat al dezamăgirii lumii nu a fost nicidecum izgonirea demonilor din ea La urma urmei, dezamăgirea, în forma sa radicală, a evitat orice magie bisericească și, prin urmare, orice magie a fost marcată drept neagră Acum totul de acest fel aparținea diavolului, iar toți vrăjitorii, vrăjitorii, vindecătorii erau amenințați cu acuzația de complicitate cu diavolul A existat un fel de concentrare a puterii demonice - la fel cum energia pozitivă a lui Dumnezeu, împrăștiată anterior în diferite obiecte încărcate și ritualuri magice bisericești, era concentrată într-o singură persoană Lui Dumnezeu mai are un singur dușman - diavolul însuși, Satana Frica de diavol a crescut, frica pentru mântuirea noastră Nevoia de luptă constantă a devenit și mai acută Și, prin urmare, probabil, nu trebuie să ne mire că persecuția s-a intensificat brusc în acea epocă, iar unele dintre aceste persecuții ni se par în natura lor ceva foarte apropiat de nebunie Evident, aici a existat un fenomen pe care l-am putea numi panică publică Un bun exemplu în acest sens este, probabil, așa-numita GrandePeur în Franța revoluționară în Tocmai pentru că luptăm cu forțele răului cu ajutorul ordinii sociale sau o vedem ca apărarea noastră împotriva acestor forțe, putem fi cuprinse de o teamă teribilă atunci când, în opinia noastră, cele mai importante fundamente ale acestei ordini sunt subminate Cele mai importante sunt în ceea ce privește garantarea protecției de care avem atât de mult nevoie Se poate argumenta că acest tip de frică nu a dispărut în epoca seculară O societate modernă poate fi profund șocată atunci când se știe că unii dintre tinerii ei membri iau calea terorismului și este îngrozită tocmai pentru că astfel de acțiuni distrug principalele bastioane ale ceea ce societatea înțelege prin ordine, și anume securitatea personală Sau luați în considerare reacția isterică a americanilor din epoca McCarthy la simplul gând că comuniștii s-ar putea cuibărește în unele cercuri înainte loiale și respectabile Probabil din motive similare, în Evul Mediu târziu și în epoca modernității timpurii, persecuția celor marginalizați s-a intensificat, chiar și a celor care mai înainte fuseseră singuri Vânătoarea de vrăjitoare lua amploare, ereticii erau persecutați cu amărăciune crescândă, iar vagabondii au început să fie mai temuți (totuși aici au avut loc și schimbări de natură obiectivă) Ipoteza mea este că valurile de anxietate - în esență anxietate cu privire la mântuirea lor veșnică - au copleșit tot mai mult oamenii, iar acest lucru a crescut probabilitatea ca aceștia să reacționeze violent la orice amenințare de profanare a ceea ce ei vedeau vag drept bastioanele sacre ale ordinii sociale Voi reveni asupra acestei probleme spre sfârșitul cărții * Frica mare (fr \ Apariția unei societăți disciplinare O parte din istoria noastră pare să fie legată de creșterea interesului față de natură, ca atare, însăși, și nu numai ca o manifestare a puterii lui Dumnezeu - un interes ușor de observat în știință (întoarcerea la Aristotel în secolele XIV-XIV) ), în artă (noul "realism" al lui Giotto, care, după cum s-ar putea crede, pur și simplu privea cu atenție oamenii din jurul său, apoi i-a transferat în picturile sale), în etică (actualizarea eticii străvechi a "naturii" în versiunile sale aristotelice și stoice) Acest proces a început mult mai devreme și a trecut prin mai multe etape Este unul dintre cele mai importante aspecte ale "Renașterii secolului al XII-lea" Dar găsim deja un tip ușor diferit de interes pentru natură printre nominaliștii secolului al XV-lea, cealaltă varietate a acestuia se găsește printre umaniștii Renașterii, o nouă etapă începe cu o mare revoluție în viziunea științifică a lumii - revoluția galileano-newtoniană a secolul al -lea; etc , etc Legătura acestui proces cu secularismul modern poate părea evidentă După cum am notat mai sus, conform unei interpretări extrem de populare a acestei povești, oamenii devin interesați de natură și de viața din jurul lor "de dragul lor", și nu din cauza relației lor cu Dumnezeu În vremurile trecute, încercând să descrie sau să înțeleagă natura și viața umană, oamenii urmăreau un singur scop, dar acum sunt două Astfel, ei au făcut primul pas pe drumul care duce către epoca noastră A fost suficient ca interesul lor pentru natura însăși a apărut și a crescut constant, în timp ce sentimentul de legătură cu Dumnezeu s-a slăbit treptat - până când, în cele din urmă, s-au transformat în umaniști exclusivi moderni, sau cel puțin în seculariști Desigur, o astfel de interpretare a acestui complot se bazează pe credința în corectitudinea necondiționată și dezirabilitatea deznodământului său - în faptul că interesul pentru natură, indiferent de orice extranatural, Apariția unei societăți disciplinare mu sau, în orice caz, numai în legătură cu noi, oamenii, este singura poziție rezonabilă Și o astfel de finală nu putea să nu vină, o astfel de poziție trebuia să câștige în timp avantajul, deși pe drumul lung către victoria ei era necesar să învingă rezistența, iar pașii înainte alternau cu mișcări înapoi Înțelegerea acestui proces ca "cale directă către scop" este un alt exemplu al poveștii "scăderii" despre care am vorbit chiar la sfârșitul introducerii Trebuie doar să renunțăm la ceea ce ne leagă de Dumnezeu, iar interesul pentru natură de dragul ei - sau pentru natura percepută în lumina intereselor noastre umane - va apărea de la sine, ca o poziție complet naturală, "naturală" Această teorie mi se pare greșită Povestea adevărată a fost mult mai interesantă Primul și cel mai evident neajuns al acestei interpretări este că pune în contrast interesul față de natură de dragul naturii însăși cu ideea de legătură, corelarea naturii cu Dumnezeu, în timp ce, de fapt, coexistau admirabil unul cu celălalt Luați, de exemplu, noua sinteză aristotelico-creștină, a cărei versiune cea mai autorizată o găsim în Toma d'Aquino Aici a început ceea ce s-ar putea numi autonomizarea naturii Lucrurile din jurul nostru au propria lor natură - forma pe care caută să o întruchipeze - și, prin urmare, propriul lor tip de perfecțiune În plus, ei sunt chemați să arate un alt fel de perfecțiune - în dimensiunea harului divin - dar aceasta nu anulează și nici nu elimină deloc perfecțiunea inerentă propriei naturi Gratia non tollit naturam, sed perficit* Dar contemplarea lucrurilor în desăvârșirea naturii lor, deși "închide" acțiunea harului, în niciun caz nu ne îndepărtează de Dumnezeu Natura ne deschide o altă cale de a-L întâlni pe Dumnezeu, pentru că ea însăși este creația Lui Ordinea ei mărturisește bunătatea lui Dumnezeu De aceea, Aquino spune: Detrahere ergoperfectioni creaturarum est detrahereperfectioni divinae virtutis ("Deci, a scădea de la perfecțiunea creaturilor înseamnă a scădea de la perfecțiunea puterii divine") Că așa era teoria, toată lumea știe, desigur Divergența dintre conceptul de "cale directă către scop" și interpretarea mea constă în cât de serios luăm această teorie ca o explicație pentru forța motrice a acestei schimbări Cineva va spune că aici a început să se manifeste o atracție naturală față de singura viziune rațională a naturii, iar autonomizarea naturii a devenit primul pas timid către negarea a tot ceea ce este supranatural Desigur, în acea epocă, oamenii nu puteau încă descrie ceea ce se întâmpla în asemenea termeni și trebuiau să caute o justificare acceptabilă în acele condiții, într-un fel sau altul legat de Dumnezeu Harul nu distruge natura, ci îmbunătățește (lat ) Citat de: M -D Chenu, La Theologieau XlIeSiecle (Paris: Vrin, ), pp - Aquinas, The Summa Contra Gentiles, trad Părinții dominicani englezi (Londra: Burns Oates & Wash-bourne Ltd , ) Vârsta seculară În realitate, însă, tocmai acest interes în continuă creștere pentru natură de dragul naturii, în natura ca atare, i-a condus Aș dori să contest această teză Dar pentru a deschide calea analizei problemei noastre, trebuie să luăm în considerare o trăsătură evidentă a stării de lucruri de atunci și prezente, care ne poate deruta Chiar și în "epoca credinței" nu toți oamenii erau la fel de religioși Se poate chiar pune serios întrebarea: proporția de oameni care sunt sincer și profund devotați uneia sau alteia spiritualități accesibile lor într-o epocă dată nu rămâne aproximativ aceeași în orice moment? Nu vorbim aici de o credință anume: persoana care folosea gazda ca farmec de dragoste era, probabil, o înaltă părere despre puterea consacrarii Însă gradul evlaviei sale, sau experiența "conexiunii cu Dumnezeu", a fost cu greu impresionant În mod similar, ideea de autonomie a naturii ar putea avea o întreagă gamă de expresii concrete Contemplarea naturii sau studiul ei ar putea face parte din cea mai largă gamă de planuri și atitudini diverse - de la glorificarea lui Dumnezeu la reflecții morale și evaluări estetice și, mai departe, până la căutarea celor mai eficiente modalități de a efectua anumite acțiuni Nu există un singur scop aici Următoarele întrebări sunt de interes aici: ce obiective au predominat în acest caz? Ce a determinat primul pas spre noțiunea de autonomie pentru cei care au făcut-o? ce explică impactul permanent ulterior al acestei schimbări? ce aspecte și semnificații ale acestei reprezentări au fost considerate esențiale sau cele mai înalte? Desigur, nu avem mai multe motive să căutăm un singur motiv aici decât oriunde altundeva, și totuși sunt înclinat să cred că semnificațiile și aspectele care sugerau o legătură cu Dumnezeu au jucat aici un rol foarte important Este clar că aceasta se referă la intelectualii ecleziastici, care, începând cu Aquino, au încercat să articuleze esența întoarcerii către natură Conceptul de "cale dreaptă" este incapabil să explice modul în care autonomizarea naturii a făcut posibil un nou tip de evlavie corespunzător acesteia Ar putea fi, desigur, în conflict cu alte tipuri de religiozitate și, prin urmare, această schimbare a putut (și într-adevăr a făcut) rezistență și ar putea fi condamnată ca impie, ceea ce cu siguranță nu a fost Putem încerca să surprindem esența acestor diferite tipuri de evlavie Una dintre ele se concentrează asupra lucrurilor ca locuri în care se săvârșesc fapte mari, fapte extraordinare săvârșite de Dumnezeu O astfel de religiozitate a fost inspirată în principal din Biblie, dar a fost alimentată și de miracole și evenimente miraculoase care aveau deja loc în vremurile post-biblice A te gândi la pâine însemna a o lega, a o corela cu mana din cer în deșert, cu ritualurile de Paște ale evreilor, cu Cina cea de Taină, cu sărbătoarea cerească Accentul pus pe rolul pâinii în aceste gesta Dei nu lăsa loc pentru h Cf : Chenu, Theologie, p Apariția unei societăți disciplinare să-și ia în considerare propria natură, adică principiul existenței sale durabile, indiferent de evenimentele numite O asemenea spiritualitate era răspândită în rândul călugărilor învăţaţi ai Evului Mediu Înalt, cufundaţi în Scripturi şi în interpretarea alegorică a ceea ce povestesc Aici, însă, nu a existat nicio idee despre universul ca un întreg ordonat - cosmosul sau, așa cum se numește acum, universitas mundi S-ar putea argumenta că un tip de evlavie este centrat pe actele de vorbire ale lui Dumnezeu, iar celălalt este centrat pe sistemul minunat de limbaj care face posibile aceste acte de vorbire Dezvoltând această imagine, am putea spune că cei care urmează prima cale își imaginează că a doua cale subestimează puterea lui Dumnezeu și minunile sale, le limitează prea mult, de parcă Domnul ar fi incapabil să creeze "neologisme" - în timp ce susținătorii a doua cale par a-i avea pe adversarii lor orbi, neputincioși să vadă una dintre cele mai mari minuni ale lui Dumnezeu - crearea unui întreg ordonat Acest lucru este clar, în special, din utilizarea de către Honorius al lui Augustodunsky a imaginii lumii ca o cithară uriașă: Summus namque opifex universitatem quasi magnam citharam condidit, in qua veluti chordas ad multiplices sonos reddendos posuit (Maestrul suprem a creat universul, ca o cithară uriașă, parcă i-ar fi dat șiruri din care se pot extrage o mare varietate de sunete) Este de la sine înțeles că pentru adepții celei de-a doua căi, autonomia naturii nu a însemnat în niciun caz negația sensului simbolic sau alegoric al lucrurilor Doar că acum aceste semnificații ar trebui percepute în contextul ordinii armonice generale Actele de vorbire se bazau pe sintaxa și vocabularul limbajului ca sistem Faptul că lucrurile au propria lor natură permanentă nu le împiedică să continue să servească drept semne pentru noi, arătându-ne către Dumnezeu Potrivit lui Hugh al Sfântului Victor, Universus mundus iste sensibilis quasi quidam liber est scriptus digito Dei ? ("Toată această lume sensibilă este ca o carte scrisă de degetul lui Dumnezeu ") Aici vorbim despre construcții intelectuale complexe de ordin superior, dar o analogie binecunoscută cu ele poate fi observată în modul în care conștiința oamenilor obișnuiți percepea lumea fermecată - o lume în care primatul influenței reciproce a unor bine definite subiecții individuali nu au lăsat nici un loc pentru înțelegerea lucrurilor și evenimentelor ca cazuri speciale de funcționare a legilor obiective care nu cunosc excepții Liber XII Questionum, p , PL, , , op după: Chenu, Thâologie, p M -D Chenu, Natură, hartă și societate în secolul al XII-lea: Eseuri despre noi perspective teologice în vestul latin, trad /ed Jerome Taylor și Lester K Little (Chicago și Londra: University of Chicago Press, ), p Citat nu: ibid , p Ibid , p Vârsta seculară Astfel, autonomia naturii avea surse spirituale proprii și puternice Dar același lucru se poate spune despre noul "realism" în pictură și sculptură De asemenea, este adesea văzută ca doar un argument suplimentar în favoarea teoriilor tradiționale ale secularizării Faptul că imaginile Fecioarei cu Pruncul mărturisesc studiul atent de către artiști a modelelor reale - contemporanii lor; că în pictura religioasă există o varietate și individualizare a caracteristicilor portretului; că ceea ce este înfățișat nu se mai limitează la unele proprietăți abstracte, universale, normative ale unei persoane sau ființe (ca, de exemplu, în imaginile maiestuoase ale lui Hristos Atotputernicul de pe bolțile bisericilor bizantine), ci deja ne arată trăsăturile indivizi vii - toate acestea sunt adesea interpretate ca apariția, alături de teme religioase, nereligioase, motive Dar și aici un asemenea contrast mi se pare eronat La urma urmei, pe lângă influența exercitată asupra artei plastice de un simț al naturii ca întreg ordonat, se pot descoperi și alte motive spirituale ale schimbărilor care au avut loc în secolele XII-XIII Dacă spiritualitatea călugărilor din Înaltul Ev Mediu era, de regulă, axată pe mănăstire ca spațiu de locuit cel mai apropiat de idealul vita apostolică , care este condusă de minorități care s-au retras din lume, atunci deja la la sfârșitul secolului al XII-lea vedem mișcări ale laicilor, însetați după un alt tip de viață apostolică - în lume și, de fapt, după lume Cu alte cuvinte, viața nouă presupune ieșirea în lume și predicarea lumii; trebuie să fie apostolică în sensul că cuvântul a dobândit (sau a recâştigat) parţial sub influenţa acestor mişcări Unele dintre aceste mișcări au devenit în cele din urmă eretice (cum ar fi cea condusă de Peter Waldo), în timp ce altele, și mai ales noile ordine fondate de Francisc și Benedict, au revoluționat viața bisericii Această nouă întorsătură poate fi legată, probabil, de procesele spirituale despre care am vorbit mai sus, pentru că tocmai în aceste secole se dezvoltă cultul lui Hristos uman, Hristos suferind, pe când înainte în lumea creștinismului latin venerarea lui Hristos Judecătorul a biruit (reflectat, de exemplu, în imaginea Celui Atotputernic) Aceste noi tendințe au fost exprimate de viața sa - și de stigmatele sale - și de Sfântul Francisc Accentul pus pe umanitate și pe suferința lui Hristos este în mod clar în ton cu dorința de a-L aduce pe Hristos mai aproape de oamenii suferinzi ai acelei epoci Vedem aici două laturi ale uneia și aceleiași convingeri: Hristos este fratele nostru, aproapele nostru, el este încă printre noi Vezi, de exemplu: W Ullman, Principles of Govemment and Politics in the Middle Ages (New York: Barnes and Noble, ), pp urm Pentru o analiză a modelului monahal de viață apostolică, vezi Chenu, Nature, Map, and Society, pp - A se vedea: ibid , capitolul X Apariția unei societăți disciplinare Această idee a fost cea care a inspirat noi curente spirituale În fața noastră se află una dintre principalele teme ale creștinismului ca credință în Întrupare, o temă care se repetă într-o formă sau alta de-a lungul istoriei sale - dorința de a-l apropia pe Hristos de oameni, de a-l vedea printre acești oameni (în primul rând cei săraci) ), pe care fosta ordine a vieții spirituale i-a respins sau ținut la distanță Scopul acestor noi mișcări a fost acela de a muta centrul de greutate al "vieții apostolice", de a-l transfera de la mănăstiri în grosul laicilor, și în special în noul mediu urban, unde negustorii, artizanii, dar și săraci trăit Atât Waldo, cât și Francis au fost fii de artizani Prin urmare, nu este deloc surprinzător că încercările de a-l introduce pe Hristos în tărâmul lumesc, într-o "lume" lipsită anterior de sfințire, ar fi trezit un interes intens pentru această lume Pe de o parte, aceasta a dat naștere unei noi percepții a naturii, exemplificată prin experiența franciscană profundă spiritual a prezenței lui Dumnezeu în lucrurile însuflețite și neînsuflețite; pe de altă parte, centrul atenției era o persoană obișnuită Și puteți adăuga - o persoană obișnuită în individualitatea sa Pentru un alt aspect important al spiritualității franciscane a fost concentrarea intensă asupra persoanei lui Isus Hristos Rezultatul final al dezvoltării acestui tip de religiozitate a fost, potrivit lui Louis Dupre, "o nouă înțelegere a unicității și unicității fiecărei persoane" La nivel intelectual, doar treptat, cu greu, și-a făcut loc în scrierile marilor gânditori franciscani (Bonaventura, Duns Scotus, Occam), dar în cele din urmă, particularul, specialul, a primit un nou statut, transformându-se în ceva mai mult decât un simplu fenomen al universalului De acum înainte, cunoașterea perfectă însemna capacitatea de a înțelege "forma individuală", sau, în limbajul lui Duns Scotus, haecceitas Deși s-ar putea să nu fi devenit evident la vremea respectivă, putem - retrospectiv - să vedem aici un punct de cotitură decisiv în istoria civilizației occidentale, un pas major spre stabilirea primatului individualității, care a devenit o trăsătură esențială a culturii noastre Dar această întorsătură a putut căpăta o asemenea semnificație, bineînțeles, doar pentru că s-a dovedit a fi ceva mai mult decât o schimbare pur intelectuală, exprimată în inventarea de noi termeni scolastici nepronunțați În primul rând, a fost o revoluție în sfera sentimentului religios, în centrul rugăciunii și al iubirii: atunci a început să iasă în prim-plan individualitatea umană paradigmatică, Omul-Dumnezeu, prin legătura cu care numai adevăratul înțelegerea umanității tuturor celorlalți oameni este posibilă Prin urmare, nu pare deloc întâmplător că, în domeniul picturii, una dintre primele expresii ale acestei schimbări de accent au fost frescele lui Giotto din biserica din Assisi Acest interes pentru varietate și detaliu în descrierea caracteristicilor reale Louis Dupre, Passage to Modemity (New Haven: Yale University Press, ), pp - Vârsta seculară contemporanii sa născut nu ca ceva "paralel" și exterior sensului religios al picturii - a fost o caracteristică esențială a unui nou mod de explorare spirituală a lumii Am identificat două motive spirituale pentru renașterea interesului pentru natura autonomă: dragostea pentru Dumnezeu ca creator al unui cosmos ordonat, ale cărui părți ele însele ne arată miracole continue de ordine la nivel micro (desigur, acest lucru se aplică în primul rând omului uman) ființe, dar nu numai lor); și o nouă întorsătură evanghelică către lume cu scopul de a-l apropia pe Hristos de oameni Este clar că aceste stimulente sunt combinate excelent, pentru că se îndreaptă Evanghelia către societate sau către pături sociale care anterior nu erau suficient de atinse de Evanghelie, înseamnă în sine o chemare de a înțelege și de a vedea că Dumnezeu este deja prezent în viața acestor oameni - să înțelegem pentru a face apelul nostru către ei cu cuvântul Evangheliei a avut mai mult succes Cele mai bune exemple de practică misionară post-reformă vor ține întotdeauna cont de acest lucru, încercând să adapteze Evanghelia la nivelul cultural și la tradițiile celor cărora le este predicată De aici putem deduce un principiu general: propovăduirea Evangheliei, pentru a deveni ceva mai mult decât o expresie a sentimentului de superioritate al predicatorului însuși, necesită tocmai o asemenea atitudine atentă și respectuoasă față de viața celor față de care se adresează, pentru că viața lor este originalul, inițial un dat care precede harul pe care le aduce Evanghelia Și din nou, nu trebuie să fim surprinși că o serie de exemple grozave ale unei noi înțelegeri a naturii ca autonomă aparțin membrilor ordinului, al cărui nume oficial este Ordo Predicatorum* Fără îndoială, formarea acestei noi orientări duale a spiritului a fost strâns asociată cu particularitățile evoluției sociale a acestor secole și, mai ales, cu dezvoltarea unui nou mediu urban, relativ liber de structuri sociale feudale, un mediu cu noi centre de autoguvernare - municipalități, ateliere, frății - și cu un nou simț al legăturilor orizontale care depășeau granițele înguste locale În plus, noile ordine - și erau formate din predicatori itineranți - au muncit din greu pentru a răspândi acest sentiment de conexiune umană mai mare în mediul rural Ei au devenit purtători și conducători atât ai ideilor și imaginilor noi, cât și a sentimentului unui destin comun care lega un individ de alți oameni care se aflau într-o stare similară, dar trăiau într-un loc diferit Călugării rătăcitori au servit ca un fel de mijloace de comunicare în masă, datorită cărora oamenii obișnuiți au format un imaginar social mai puternic și mai vibrant, adică capacitatea de a-și reprezenta legătura cu societatea - până la invenția tiparului, după ce a accelerat mult procesul, nu l-a transferat la un nivel calitativ diferit Ordinul Predicatorilor (lat ) Vezi Chenu, Nature, Map, and Society, capitolul XI pentru o discuție despre această problemă Apariția unei societăți disciplinare Însă înțelegerea fondului social al schimbărilor nu slăbește marea semnificație a factorilor religioși actuali care lucrează aici Noul interes pentru natură nu a fost, nici măcar parțial, o transcendență a viziunii religioase asupra lumii; a reprezentat evoluția internă a primei viziuni religioase asupra lumii De aceea teoria "căii directe" către secularitatea modernă nu poate fi recunoscută ca consistentă Aș vorbi aici despre o mișcare în zig-zag, cu multe consecințe pe care nimeni nu le-a prevăzut Că autonomia naturii (după o serie de schimbări, pe care le vom discuta acum) a început în sfârșit să răsucească moara morii umanismului exclusiv este fără îndoială adevărat Dar este profund greșit să credem că autonomizarea naturii ca atare a devenit deja un pas în această direcție Atunci acest proces a avut un înțeles complet diferit și, în diferite circumstanțe, nu ar fi dobândit niciodată sensul pe care îl are pentru necredincioșii de astăzi Esența a ceea ce încerc să spun aici poate fi exprimată într-un alt mod: un interes pentru natură de dragul naturii - în cercetarea științifică, reprezentarea estetică sau reflecția etică - nu înseamnă întotdeauna același lucru Diferența aici poate fi foarte mare - în funcție de înțelegerea profundă și fundamentală a lumii, în care lucrurile naturale ni se dezvăluie Notele heideggeriene se aud în ultima frază (Eu însumi am vrut ca cititorul să le audă ) Până la urmă, Heidegger a fost cel care a pus problema "sensului ființei", despre, de regulă, o înțelegere profundă care nu se exprimă în cuvinte a ceea ce este, o înțelegere care se poate schimba de la o epocă la alta În perioada care ne interesează, era de la sine înțeles că lucrurile naturale sunt entități create, într-un fel sau altul dezvăluind prin existența lor faptul că au ieșit din mâinile lui Dumnezeu După cum spunea adesea Heidegger, în Evul Mediu, în percepția realităților, descrierea lor ca ens creatura era fundamentală Se pare că aici a avut în vedere mai ales perioada scolastică, căreia i-a fost consacrat prima sa lucrare De fapt, așa cum am văzut deja, mai multe modele de înțelegere a lumii corespundeau deodată acestei descrieri fundamentale Accentul pus pe lucruri ca punct central al faptelor miraculoase ale lui Dumnezeu implică și crearea lor, lucrurile, dar într-un mod semnificativ diferit de noțiunea care evidențiază includerea lucrurilor în sistemul unui cosmos ordonat Pentru povestea noastră, este important de menționat că aceste descrieri fundamentale continuă să se dezvolte, de altfel, în moduri diferite Am menționat deja influența noului apel la lume asupra artelor vizuale Dar strâns legată de acest proces, viziunea naturii ca sistem obișnuit, un cosmos ordonat și-a avut și, aparent, efectul Artă care rămâne Creat (lat ) Vârsta seculară în cadrul înțelegerii lucrurilor ca puncte de aplicare a puterii transcendente, nu este nevoie să fim interesați de locația relativă a acestor lucruri în cadrul unui întreg ordonat Și nu contează deloc că proporțiile capului și trunchiului, corpurile și obiectele din jurul corpului care sunt vizibile pentru ochi nu sunt păstrate în imagine Dar în pictura secolului al XV-lea, care a stăpânit legile perspectivei, obținem obiecte care sunt clar situate într-un singur spațiu coerent Acest nou mod de a imita natura apare, fără îndoială, dintr-o cu totul altă înțelegere profundă a ceea ce înseamnă "a fi un lucru" și a ceea ce este esențial pentru "lucru" Ordinea spațiului presupunea în mod necesar ordinea timpului Înainte, timpul era perceput ca ceva complicat Pe lângă timpul secular, timpul existenței obișnuite "lumești", au existat și timpuri mai înalte - moduri ale eternității A existat o eternitate, pe care am numit-o platonic - un tărâm indestructibil de entități neschimbate, ale căror copii-amprente în continuă schimbare erau imagini palide A existat eternitatea lui Dumnezeu, unde întregul curs al istoriei este în fața lui ca prezent - timpul pip stans Și a existat și un "timp al începuturilor", un timp superior al evenimentelor primordiale fundamentale, la care ne putem întoarce periodic în anumite momente superioare ale vieții După cum se poate deduce din ultima frază, cu această înțelegere a timpului, modurile sale superioare au fost experimentate ca fiind țesute în timpul secular, ca intrând în ordinea corectă obișnuită a timpului-loc monden Două evenimente, extrem de îndepărtate unul de celălalt în timpul secular, s-ar putea dovedi totuși "în apropiere" dacă unul dintre ele s-ar apropia de timpul primordial, timpul începuturilor De exemplu, utrenia pascală de astăzi ne readuce la prima Paște într-o măsură mai mare decât orice zi de vară a anului trecut, deși în timpul cel mai laic este cel care este mai aproape de ea Acel prim Paște evreiesc din Egipt și Cina cea de Taină se dovedesc a fi evenimente tipologic "învecinate", chiar dacă în timpul secular sunt despărțite de o distanță uriașă Și așa mai departe Dar neomogenitatea timpului atrage după sine neomogenitatea spațiului Anumite tipuri de locuri sacre - biserici, altare, centre de pelerinaj - sunt mai aproape de un timp mai înalt decât locurile obișnuite Pentru a înțelege cu adevărat această complexitate, sau mai degrabă această ierarhie, trebuie să "rupem" spațiul, sau chiar să nu încercăm să ne gândim la el ca pe un sistem ordonat A doua instalație a primit consacrare în tradiția iconografică, care a influențat semnificativ pictura bisericească prerenascentă Prima atitudine a fost dezvăluită în mod clar după ce conceptul de ordine a spațiului a fost stabilit în pictură, așa cum putem vedea în unele picturi din epoca barocului catolic, de exemplu, în Învierea lui Tintoretto la Scuola di San Rocco Este plasată figura lui Hristos care se ridică din mormânt Vezi: John Hale, The Civilization of Europe in the Renaissance (New York: Atheneum, ), pp și urm Apariția unei societăți disciplinare în zona "decalajului" spațiului, tăiat de restul spațiului din imagine, unde se află garda Avem în fața noastră un bun exemplu despre cum același sens religios profund poate fi dezvăluit din nou, dar într-o formă complet diferită, după ce ideea autonomiei naturii s-a stabilit Există o altă serie de schimbări care, prin acțiunea lor cumulativă, au îndreptat caracterizarea fundamentală a lumii ca ens cream într-o direcție cu totul diferită, extrem de importantă pentru tema noastră Ele încep cu o revoluție nominalistă împotriva interpretării tomiste dominante a autonomiei naturii Motivul principal aici este și teologic Conform concepției aristotelice despre natură, fiecare lucru are propria sa perfecțiune, binele său inerent Acest bine depinde de voința lui Dumnezeu doar în sensul că Dumnezeu a creat lucrurile așa cum sunt Dar odată ce un anumit lucru a fost deja creat, Dumnezeu nu mai poate stabili din nou care ar trebui să fie binele pentru acel lucru Toate acestea ne determină să credem că Dumnezeu, ca ființă atotbună care dorește întotdeauna binele în mod necesar, este forțat să dorească G pentru obiectul O, unde G este binele natural pentru O Desigur, dintre toți cei de aici, suntem cei mai interesați de ființele umane și, prin urmare, din cele spuse, se pare că Dumnezeu, după ce a creat oamenii, nu poate decât să dorească ceea ce este bun pentru natura umană Unii gânditori, totuși, au văzut această concluzie ca pe o încercare inacceptabilă de a limita puterea absolută a lui Dumnezeu, pentru că Dumnezeu trebuie să rămână întotdeauna liber să determine ce este bine Orice vrea Dumnezeu devine bun, iar Dumnezeu nu este obligat să dorească tot ceea ce (după natura lucrurilor) este bun Această considerație a fost cel mai puternic motiv care l-a determinat pe Ockham și pe adepții săi să respingă "realismul" esențelor Aici iese în prim plan un alt aspect extrem de important al acestei dimensiuni a gândirii umane Modelul fundamental al ființei, înțelegerea sensului său, se corelează nu numai cu viziunea asupra lumii, ci și cu ideea poziției unei ființe care acționează în această lume Realismul esentelor presupune un astfel de agent care vede corectitudinea actiunii in urmarirea tiparelor (esentelor) si trebuie mai intai sa recunoasca aceste esente in lucruri În nominalism, însă, un superagent, i e Dumnezeu, se referă la lucruri ca astfel de obiecte, de care poate dispune liber în conformitate cu propriile sale scopuri autonome Dar dacă acest lucru este adevărat, atunci noi, agenți creați și dependenți, ar trebui să tratăm lucrurile, de asemenea, nu ca modele normative pe care aceste lucruri le arată pentru noi, ci în conformitate cu super-obiectivele autonome ale Creatorului nostru Scopurile pe care le servesc lucrurile sunt exterioare lucrurilor în sine Practic, această poziție se dovedește a fi atitudinea rațiunii instrumentale La început, desigur, această întoarcere este făcută în numele slujirii scopurilor divine, dar în curând începe inevitabil o schimbare către o astfel de înțelegere Vârsta seculară fiind, conform căreia, de îndată ce toate scopurile interne sunt deja excluse, cauzele finale dispar și în lume rămân numai cauze eficiente Are loc așa-numita "mecanizare a imaginii lumii", care, la rândul său, deschide calea către o astfel de idee a științei, atunci când rezultatul practic pe care ne permite să-l obținem este considerat un test de încredere de adevărul unei ipoteze Aceasta este poziția lui Bacon Deci a avut loc o schimbare radicală Suntem încă în tărâmul ens creatum, lumea este încă creația lui Dumnezeu, mai mult, lumea este un întreg ordonat Dar ordinea în sine a încetat să mai fie normativă, cu alte cuvinte, lumea nu mai este percepută ca o colecție de încarnări (mai mult sau mai puțin imperfecte) ale unui sistem de prototipuri ideale Mai degrabă, lumea este un vast câmp al realității, ale cărui părți se afectează reciproc, o realitate aranjată în așa fel încât să dea naștere la anumite consecințe Scopurile de aici sunt externe, în sensul că nu putem interpreta lucrurile în termenii presupuselor modele normative pe care le întruchipează și în care operează Dar suntem capabili să înțelegem obiectivele dacă putem determina ce rezultate este intenționat să servească acest mecanism excelent ajustat Modelele normative nu mai există și totuși lucrurile continuă să funcționeze corect atâta timp cât sunt "programate" pentru a produce anumite consecințe Însăși aceste efecte sau rezultate sunt preordonate de Dumnezeu, așa cum putem învăța fie din Scriptură, fie prin studiul creației sale, iar succesul nostru în înțelegerea scopurilor divine depinde de propriile noastre eforturi O viață plăcută lui Dumnezeu într-o astfel de lume este complet diferită de o viață evlavioasă în cosmosul aristotelic ordonat al lui Aquino sau în lumea ierarhică a lui Pseudo-Dionisie Pietatea nu mai înseamnă admirație pentru ordinea normativă în care Dumnezeu se revelează prin semne și simboluri Mai degrabă, trebuie să trăim în această lume ca instrumente ale rațiunii instrumentale, asigurând funcționarea eficientă a sistemului în vederea atingerii scopurilor divine, pentru că tocmai în aceste scopuri, și nu prin semne, Dumnezeu se descoperă în lumea sa Aceste două atitudini ideologice nu sunt doar diferite una de cealaltă, ci sunt incompatibile Pentru a asimila cu adevărat atitudinea instrumentală față de lume, trebuie să renunțăm la încercările de a "citi" cosmosul ca pe un container de semne, respingând o asemenea viziune asupra lui ca pe o iluzie Ar trebui să dezamăgăm universul nu numai la nivelul credințelor populare (cum ar fi lumea spiritelor) - ar trebui să facem o schimbare similară la nivelul înaltei culturi, în domeniul științei, schimbând universul semnelor ordonate, unde totul este plin de sens și sens, pentru o mașină tăcută, dar utilă Nu este greu de observat că această întorsătură se potrivește perfect cu dorința de dezamăgire prezentă în teologia Reformei Nu întâmplător acest tip de știință a înflorit tocmai în Anglia și Olanda Aici se gasesc la fel Apariția unei societăți disciplinare trăsături esențiale, ca și în rezultatele finale ale Reformei: dezamăgirea, o atitudine instrumentală activă față de lume, precum și servirea scopurilor divine, adică orientarea către beneficiul practic Acestea sunt, de asemenea, semnele cheie ale umanismului exclusivist emergent Dar această secțiune a istoriei noastre este încă neterminată Până acum, situația arată ca și cum trecerea de la simbol la mecanism a fost condusă în primul rând de nevoile teologice Dorința de a lăsa în imaginea lumii doar ceea ce este compatibil cu atotputernicia divină face în cele din urmă normativă noua relație a omului cu lumea Desigur, această interpretare are sens, iar asemănarea ei strânsă cu insistența reformatorilor asupra atotputerniciei lui Dumnezeu este destul de evidentă Și totuși, în spatele acestei regândiri a capacității umane de acțiune, în spatele noii ediții a umanismului, înțeles acum din postura de ordonare a acțiunii, se aflau și alte forțe La urma urmei, noul umanism avea rădăcini adânci în Renaștere, compatibile cu credința religioasă, dar parțial independentă de aceasta În primul rând, vedem cum apare o nouă idee despre ceea ce înseamnă să faci știință Pentru a înțelege ceva, trebuie să construim un obiect ordonat în mintea noastră Vederi similare au fost dezvoltate în secolul al XV-lea de către Nicolae din Cusa Un astfel de constructivism nu a pus încă sub semnul întrebării imaginea cosmosului ca sistem de semnificații și semnificații A fost acceptat și de Marsilio Ficino, care a formulat, la început, în cercul poporului său asemănător, propria sa versiune a platonismului, care a devenit ulterior extrem de influentă și cu mult dincolo de granițele Florenței Întrucât omul observă ordinea cerurilor în mișcare și vede în ce direcție și în ce fel se mișcă ele și ce este generat de ele, atunci cine ar îndrăzni să nege că omul posedă aproape același geniu ca și Creatorul cerurilor? Și cine va nega că și omul ar fi capabil să creeze cerurile, dacă ar putea obține instrumentele adecvate și substanța cerească - pentru că și acum el este capabil să le creeze, deși dintr-un material diferit, dar reproducând aproximativ aceeași ordine Mai târziu, astfel de gânduri au fost dezvoltate de Leonardo Trebuie să găsim ga-gumi în lucruri, dar asta înseamnă o a doua creație, sau chiar două feluri de creație: una se face în minte (aceasta este știința), cealaltă în imaginație (artă) Dar viziunea asupra capacității umane de a acționa ca principiu activ, ordonator și formativ nu se limitează la acele tipuri de activitate care servesc la înțelegerea lumii prin contemplare, adică știința și arta - începe să se răspândească și în etică, ca un nou înţelegere Ficino, Teologia platoniciană, trad Josephine I Burroughs, în Joumalof theHistory ofldeas ( ), p ; citat în Stephen Greenblatt, Renaissance SelfFashioning De la Mote la Shakespeare (Chicago: University of Chicago Press, ), p Motive, motive (umf Vârsta seculară îmbunătățirea etică și calea către o viață bună Este acest proces pe care aș dori să-l explorez acum Cel mai important fir al intrigii pentru istoria noastră începe cu conceptul renascentist de "civilizație" Aceasta este ceea ce avem noi, dar ceea ce alți oameni nu au, cei cărora le lipsește un anumit tip de perfecțiuni, virtuți, calități excelente și calități subtile care sunt foarte apreciate de oamenii din cercul nostru Alți oameni care duc un alt mod de viață sunt pur și simplu "sălbatici" După cum puteți vedea cu ușurință din aceste expresii, ele se bazează pe o opoziție care poate fi rezumată ca contrastul dintre viața în pădure și viața în oraș Orașul, în conformitate cu tradiția antică, a fost perceput ca spațiul vieții umane în cele mai bune și mai înalte manifestări ale sale La urma urmei, chiar și Aristotel a declarat în mod direct că oamenii sunt capabili să-și dezvăluie natura în întregime doar în politică Italiana civiltă se întoarce la cuvântul latin pentru cuvântul grecesc pentru "polis" - civitas, iar derivatele acestui cuvânt grecesc au fost folosite într-un sens extrem de apropiat în alte limbi - de exemplu, francezii secolului al XVII-lea vorbeau despre âtatpolice ca ceva ce le are și ceea ce "sălbaticii" nu au Astfel, acest termen indica, printre altele, natura managementului Puterea asupra poporului trebuie exercitată în mod ordonat, iar conducătorii și "magistrații", în îndeplinirea funcțiilor lor, sunt obligați să acționeze în conformitate cu anumite principii și legi Sălbaticii, din moment ce imaginea "omului natural" era proiectată asupra lor, erau considerați lipsiți de toate acestea Dar ceea ce le lipseau cu adevărat în cele mai multe cazuri erau premisele pentru ceea ce înțelegem prin "stat modern", și anume un mecanism permanent de guvernare care concentra în mâinile sale o putere enormă asupra societății și, prin urmare, a fost capabil să refacă această societate în unele aspecte importante În procesul de formare a unei astfel de stări, a început să fie considerată o trăsătură definitorie a etat poiice Metoda de guvernare necesară pentru instaurarea civilității a asigurat într-o anumită măsură pacea locală Era incompatibil cu revolte, violențe aleatorii sau ilegale sau lupte publice, atât între tineri dandi de origine aristocratică, cât și între oamenii de rând Stare civilizată, bine organizată a societății (fr ) Aceasta implică, printre altele, "monopolizarea violenței fizice legitime" la care se referă Weber Vezi: "Politica ca vocație și profesie", în: M Weber, Selected Works, M : Progress, , p Apariția unei societăți disciplinare Este clar că în perioada modernă timpurie toate acestea erau suficiente Această împrejurare ne amintește de diferența esențială dintre "civilizația" Renașterii și ceea ce suntem obișnuiți să înțelegem prin "civilizație" noi Citind în ziarele de dimineață despre masacrele din Bosnia sau Rwanda, sau de răsturnarea guvernului din Liberia, avem tendința de a simți un sentiment complezent de senin al apartenenței noastre absolute la ceea ce definim drept "civilizație" - deși poate ne-ar fi puțin jenant să o recunosc deschis Revoltele rasiale din propria noastră țară pot, desigur, să ne tulbure liniștea sufletească, dar ne revenim rapid În Renaștere, însă, elitele în rândul cărora s-a răspândit acest ideal au fost foarte conștiente de faptul că nu numai că nu era cunoscut în străinătate, dar chiar și în patria lor a rămas prea departe de orice întruchipare satisfăcătoare Oamenii de rând, deși nu mai stăteau la nivelul sălbaticilor Americii și chiar depășeau semnificativ popoarele sălbatice din curțile Europei (de exemplu, irlandezii sau rușii), încă le lipseau foarte, foarte mult Și chiar și membrii elitelor conducătoare din fiecare generație ulterioară au cerut un "drumul" dur, supunerea la cea mai strictă disciplină - care era ceea ce legea venețiană din privind învățământul public sugera să fie făcut cu strictețe Civilitatea nu a fost ceva ce ai realizat la o anumită etapă a istoriei, după care te-ai putea "relaxa" în posesia calmă a ei, întrucât avem tendința să ne gândim la "civilizația" noastră Așa au fost schimbările prin care au trecut societățile europene, începând în jurul anului Noul ideal (sau reînnoit) reflecta un nou mod de viață Dacă comparăm cum, de exemplu, aristocrația și nobilimea engleză au trăit înainte de Războiul Trandafirilor și sub Tudor, diferența ni se pare uriașă Lupta armată nu mai este un element natural al modului de viață al clasei nobiliare, cu excepția, desigur, a participării la războaie în slujba coroanei Acest proces a continuat timp de mai bine de patru secole - până în jurul anului a fost în cele din urmă stabilită înțelegerea unei țări "civilizate" normale ca fiind una cu o ordine internă stabilă, iar activitatea comercială a înlocuit în mare măsură războiul ca o problemă primordială care ocupa gândurile societății politice - sau , în orice caz, egal cu acesta în importanța sa Dar toate aceste schimbări au întâmpinat rezistență: tinerii nobili puteau organiza petreceri sălbatice, carnavalele se clătinau pe linia fină dintre violența amuzantă și cea reală, jafurile au înflorit, puteau încă reprezenta John Hale, The Civilization of Europe in the Renaissance (New York: Macmillan, ), pp Ibid , pp - Vârsta seculară pericolul unui vagabond, revolte periodice din oraș și revolte țărănești cauzate de condiții de viață insuportabile Și, prin urmare, într-un anumit sens, trebuia să "luptăm" pentru civilitate Un sistem ordonat de guvernare a fost unul dintre aspectele civilizației Dar mai erau și alții Aici ar trebui să amintim un anumit tip de dezvoltare a științelor și meșteșugurilor - ceea ce astăzi am numi "tehnologie" (aceasta seamănă și cu "civilizația" noastră); dezvoltarea stăpânirii de sine morale raționale și, cel mai important, a gusturilor, moravurilor, obiceiurilor, bunelor maniere adecvate - într-un cuvânt, o educație bună și maniere rafinate Dar toate acestea, nu mai puțin decât guvernarea ordonată și pacea locală, erau considerate realizabile doar prin instruire și educație Civilitatea a fost concepută în principal ca rezultat al prelucrării persistente a materiei prime sau al frânării și domesticirii naturii aspre, sălbatice Aceasta explică etnocentrismul strămoșilor noștri care ne lovește astăzi În deosebirea lor, de exemplu, cu indienii americani, ei nu vedeau diferența dintre două "culturi", așa cum am spune acum, ci mai degrabă abisul dintre cultură și natură Crud se întâlnește fiert Este important să ne amintim că a existat o anumită ambiguitate în această opoziție La urma urmei, mulți erau înclinați să creadă că civilizația ne relaxează și ne răsfață Poate că cea mai înaltă virtute se găsește tocmai în natura curată, necoruptă Desigur, au existat excepții respectabile de la această atitudine etnocentrică, precum Montaigne Însă poziția comună a celor care gândeau în termenii opoziției rigide dintre sălbatic / îmblânzit, indiferent de ce parte se aflau ei aici, a transformat procesul de trecere de la unul la altul într-o școală dură de ordine și disciplină Justus Lipsius a comparat-o cu "vița lui Circe, care, atingând un om sau o fiară, îi înfrânează, motiv pentru care amândoi, înainte fioroși și răzvrătiți, simt o frică evlavioasă și sunt aduși la ascultarea cuvenită" Vița lui Circe este o imagine literară celebră care dă impresia că este vorba despre ceva ușor, dar ultima parte a frazei indică faptul că o astfel de transformare a fost o muncă lungă și grea Civilitatea necesita muncă asupra sinelui; omul nu trebuia să lase lucrurile așa cum erau, ci să le transforme Și asta însemna, printre altele, o luptă grea de a se reface Ibid , p Acest termen - polițe - se întoarce și la cuvântul grecesc, una dintre traducerile căruia este "civil" Ibid , p Vezi etapa lui Carol al V-lea cucerind sălbăticia Ibid , pp - A se vedea: "Des Cannibales", în Michel de Montaigne, Essais (Paris: Garnier-Flammarion, ), Volumul , Capitolul XXXI, p - Justus Lipsius, Six Bookes of Politickes, trad William Jones (Londra: , p ); cit nr: Hale, Civilization of Europe, p Apariția unei societăți disciplinare Am sugerat mai sus că acest accent pe luptă reflecta parțial percepția civilității ca un ideal care a fost respins, într-o anumită măsură, de elita însăși și, fără îndoială, de oamenii de rând S-ar putea să mă opună: ce legătură are oamenii de rând cu asta? Multe elite din istorie erau ferm convinse de superioritatea modului lor de viață și erau destul de mulțumite că l-au construit pe controlul și/sau exploatarea păturilor sociale inferioare, pe care nu le-a trecut niciodată prin cap să le considere nici măcar potențial implicate în propriile lor mod de viață Toate societățile de sclavi erau așa, dar multe altele erau aranjate exact în același mod Un bun exemplu aici este imperiul islamic timpuriu: conducătorii săi arabi nu s-au simțit chemați să-și convertească supușii creștini la credința lor Le-a fost suficient să trăiască în armonie cu noua revelație Islamizarea în masă a început mai târziu, și la inițiativa subiecților Desigur, la început, membrii grupurilor de elită au avut tendința de a avea aceeași atitudine față de civilizație Este remarcabil însă că deja în secolul al XVI-lea, pe valul Reformelor, neîncetatele încercări de transformare a păturilor inferioare au continuat și cu o energie din ce în ce mai mare Nici măcar nu se crede că sunt lăsați în aceeași stare; dimpotrivă, sunt urmăriți, hărțuiți, înspăimântați, împinși înainte, li se citesc predici și instrucțiuni, sunt instruiți cu cruzime și învățați să disciplineze - și toate ca să renunțe la calea lor aspră, liberă și dezordonată - "populară" - de viață și să învețe unele standarde de comportament civil La început, desigur, nimeni nu visează să-și transforme viața în deplină concordanță cu idealul, dar să-i lase așa cum sunt, de asemenea, pare inacceptabil Și în etapa finală a acestui proces, ne aflăm într-o lume - lumea noastră - în care toată lumea, fără excepție, ar trebui să fie "civilizată" Dar de unde vine această atitudine proactivă? Fundalul său pare a fi destul de complex Dar un motiv este ușor de înțeles de orice elită: oamenii trebuie să fie obișnuiți cu ordinea, pentru că ultrajele lor reprezintă o amenințare pentru elita însăși Acest lucru pare deosebit de evident în setul de reforme care în Anglia au fost cunoscute în mod colectiv sub numele de Poor Laws, când condițiile pentru a primi asistență pentru săraci erau clar definite, cerșetoria era interzisă sau sever limitată, vagabondajul era interzis și așa mai departe Aparent, ca urmare a creșterii populației, suprapusă deteriorării generale a situației economice din secolul al XVI-lea, atât numărul săracilor, cât și mobilitatea acestora a crescut, deoarece în căutarea ajutorului și sprijinului, pe care nu le mai puteau primi acasă , săracii s-au repezit în masă în orașele mari Acest strat mare și mobil de oameni fără mijloace de subzistență a creat condiții care au amenințat ordinea publică, au contribuit la creșterea criminalității și la răspândirea bolilor Iar încercările de a eficientiza ajutorul pentru săraci, de a pune capăt cerșetoriei gratuite și de a limita libertatea de mișcare a grupurilor în cauză pot fi probabil numite o reacție la aceste amenințări Vârsta seculară Ulterior insa, motivatia negativa se transforma treptat intr-una pozitiva Reforma societății începe să fie percepută ca un element esențial al artei guvernării, care are o importanță decisivă pentru păstrarea și întărirea puterii de stat Această poziție s-a datorat conștientizării treptate că măsurile guvernamentale pot contribui la redresarea economiei, iar această redresare, la rândul ei, este o condiție prealabilă necesară pentru puterea militară Acesta din urmă a rămas în continuare cel mai important obiectiv al politicii de stat, deoarece conducătorii trebuiau să respingă invadările conducătorilor vecini, sau ei înșiși căutau să-și extindă posesiunile Dar capacitatea statului de a purta război depindea de volumul veniturilor fiscale, iar veniturile fiscale puteau fi crescute pe orice termen lung numai dacă exista o creștere a producției sau o creștere a excedentului comercial Anterior, conducătorii erau preocupați în principal de ceea ce am numi probleme de distribuție: o lipsă de pâine în capitală ar putea duce la o creștere rapidă a prețurilor cu consecințe nefaste pentru ordinea publică; o lipsă de muncitori ar putea ridica prețul forței de muncă la un nivel inacceptabil pentru nobilimi și pentru antreprenorii urbani; mulțimi de oameni săraci nevoiași (despre care tocmai am scris) puteau inunda orașele - toate acestea impuneau măsuri de control al prețurilor sau vânzării mărfurilor Dar deja în secolul al XVII-lea, pe măsură ce tehnologia militară s-a îmbunătățit și, în continuare, a devenit evident că unele state (de exemplu, Olanda și Anglia) primesc avantaje uriașe datorită dezvoltării mai mari a producției, eforturile autorităților au început să se deplaseze de la zona de cerere către sfera de aprovizionare Guvernele s-au preocupat de productivitate și au luat foarte multe măsuri privind mărimea, sănătatea, situația materială și chiar starea morală a populației, iar toate acestea au avut o influență puternică, directă și indirectă, asupra puterii militare Autoritățile aveau nevoie de o populație sănătoasă, numeroasă și disciplinată - pentru a recruta dintre ei soldați buni; in muncitori numerosi si productivi - pentru a primi din munca lor veniturile necesare inarmarii si intretinerii acestor soldati; într-o populație sobră, harnică și bine pregătită, astfel încât nivelul producției să rămână ridicat Guvernele au făcut eforturi din ce în ce mai viguroase pentru o "reformare" mai completă și mai radicală a supușilor lor; scopul lor nu era pur și simplu să mențină ordinea și să prevină revoltele în propriile țări, ci să participe cu succes la jocul legat de echilibrul forțelor militare din Europa - un joc în care miza creștea constant Astfel, frica și ambiția au stat în spatele intervenției statului, dorința, pe de o parte, de a preveni tulburările, iar pe de altă parte, de a crește puterea țării - motive negative și pozitive În opinia mea, Apariția unei societăți disciplinare totuși, acesta nu a fost sfârșitul problemei A mai fost o teamă și un alt obiectiv pozitiv Un alt fel de frică era răspândit în rândul elitelor Aceasta este frica pe care o simțim atunci când noi înșine încercăm cu încăpățânare să ne supunem unei discipline severe și, în același timp, vedem cum alții își etalează de-a dreptul comportamentul nestăpânit; o anxietate similară este cauzată de promiscuitatea sexuală deschisă la cei care, în propria lor viață, se străduiesc să mențină dorința sexuală sub control strict Dacă Legile săracilor pot fi explicate ca o frică directă de crimă, boală și dezordine, atunci cum se poate înțelege încercările persistente de a elimina elemente ale culturii populare precum carnavalurile, festivalurile "neascultării", diverse dansuri etc ? Aici, desigur, avem de-a face cu o situație în care civilitatea nu mai este singurul scop Astfel de schimbări au fost adesea determinate de cererile de reformă religioasă Dar asta ne aduce la una dintre prevederile fundamentale pe care aș dori să le susțin Deși scopurile luptei pentru civilitate și scopurile reformei religioase (atât protestante, cât și catolice) pot fi distinse clar în teorie, în practică ele s-au contopit adesea până la punctul de a fi complet indistincte Încercările de a disciplina oamenii și de a-i obișnui la ordine au avut aproape întotdeauna o componentă religioasă, de exemplu, cerința de a asculta predici și de a studia catehismul, și cum ar putea fi altfel într-o civilizație în care buna purtare era inseparabilă de religie? În același timp, reformele religioase aveau o componentă direct legată de ordinea socială, iar acest lucru părea inevitabil, întrucât una dintre consecințele dorite ale convertirii religioase era considerată un mod de viață ordonat, care, la rândul său, presupunea supunerea la normele unui o anumită ordine socială Unele dintre cele mai faimoase încercări de "reforma" poporului în secolul al XVI-lea - Geneva protestantă a lui Calvin și Milano catolic al lui Carlo Borromeo - au fost eforturi atotcuprinzătoare, când problemele legate de religie, moralitate și ordine socială sănătoasă au fost amestecate într-o masă comună , iar multe dintre măsurile luate de Calvin și Borromeo au fost cauzate de mai multe motive simultan și, prin urmare, nu putem separa clar problemele religiei de problemele de ordine civilă din acest complex Sf Carlo a luptat împotriva carnavalelor și dansurilor și a încercat, de asemenea, să simplifice viața săracilor și să-i obișnuiască cu disciplina - toate acestea erau elemente ale unui singur program de reformă Dar ideea aici nu este doar că două programe de reformă diferite din punct de vedere conceptual ar putea fuziona sau coincide în anumite contexte De asemenea, cred că aceste două idealuri s-au influențat reciproc Reforma religioasă, așa cum am argumentat mai sus, a fost inspirată de o nevoie care se simțea din ce în ce mai acut în Evul Mediu târziu și în epoca modernă timpurie: nu numai elita, ci, pe cât posibil, întreaga societate ar trebui să trăiască în conformitate cu preceptele Evangheliei O astfel de cerință a mai fost înaintată, pentru că așa ceva Vârsta seculară s-au aflat în centrul încercărilor medievale de a transforma conștiința religioasă și practica ritualică a laicilor Dar odată cu începutul reformelor din secolul al XVI-lea, aici a avut loc un salt calitativ, și atât de grav încât protestanții, de exemplu, au respins ierarhia vocațiilor în principiu Toată lumea trebuia acum să îndeplinească pe deplin, până la sfârșit, cerințele credinței în viața lor Și asta însemna că nu se mai putea suporta vechiul mod de viață și practica religioasă a unui om obișnuit, nu puteau fi lăsați așa cum erau Oamenii trebuiau instruiți, îndrumați, uneori constrânși și chiar intimidați, astfel încât să refuze, de exemplu, venerarea sfinților, venerarea sacramentului, dansul în jurul stâlpului de mai etc În toate acestea, dorința de a face anumite norme universal a găsit o cale de ieșire, parțial realizată ca cererea directă a iubirii creștine pentru aproapele, dar ideea că Dumnezeu va pedepsi cu siguranță întreaga noastră comunitate pentru blasfemia membrilor săi greșiți i-a dat o perseverență și o perseverență deosebite Susțin că unele dintre acestea nu au putut decât să afecteze, și într-adevăr au făcut-o, încercările de a forța întreaga populație să asimileze normele de civilitate Aceste două stabiliri de obiective nu au fost considerate de obicei contradictorii (cu excepția unor situații speciale, pe care le voi menționa mai târziu), așa cum ne-am putea aștepta astăzi în cazul scopurilor "laice" și religioase puse una lângă alta În același timp, de regulă, ele au fost percepute ca elemente compatibile ale unei viziuni normative unice - și consecvente intern - asupra lumii Prin urmare, nu este surprinzător că simțul particular al obligației de a universaliza anumite valori, care a însoțit reforma religioasă propriu-zisă, ar fi trebuit să-și lase amprenta și asupra cursului reformei seculare Astfel, nu doar stimulentele amintite mai sus sub forma a două tipuri de frică au acţionat aici - programul de civitură a fost impus oamenilor şi pentru propriul lor, poporul, presupus bine; nu a fost doar o justificare ipocrită sau o raționalizare a propriilor interese ale elitelor (deși acest lucru a fost întotdeauna suficient), ci o datorie conștientă Dar schimbările cauzate de interacțiunea strânsă a celor două programe au avut și un vector invers După cum am spus deja, o viață bună era considerată rezultatul necesar al convertirii religioase Sau, pentru a spune într-un mod negativ, consecința inevitabilă a păcatului este haosul și cearta Potrivit lui Calvin, omul căzut se străduiește în mod constant să-i domine pe alții "Firea umană, afirm eu, este de așa natură încât toată lumea vrea să fie stăpân și stăpân și nimeni nu acceptă de bunăvoie să devină subiect" Dar ordinea socială nu ar trebui să fie cea mai importantă parte a ceea ce așteptăm de la sfințenia personală - cel puțin în această lume păcătoasă Aceasta înseamnă că, dacă călugării care trăiesc într-o mănăstire îndepărtată ne servesc drept model de viață apostolică, atunci nu vom considera că nici măcar cel mai înalt grad de sfințenie cu Jean Calvin, Iov, Predica , p , op nr: Michael Walzer, TheRevolution o/ fo amAî (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), p Apariția unei societăți disciplinare pune capăt violenței și dezordinei din această lume prin necesitate Desigur, situația se va schimba radical dacă privim viața creștină nu ca pe un monopol al comunităților minoritare închise, ci ca pe ceva care îi privește pe toți și pe toți Dar nici asta nu înseamnă că sfințenia trebuie să "crească" prin ordinea socială, căci trebuie să ne amintim că în timpul Reformei, toate partidele, și mai ales protestanții, s-au ținut ferm de concepția "hiper-augustiniană", potrivit căreia doar o mică minoritate a rasei umane ar fi salvată Și, în consecință, posibila ordonare a societății în spiritul cerințelor vieții creștine, strict vorbind, nu a presupus transformarea fiecăruia dintre membrii săi într-un sfânt Acesta a fost scopul sectelor disociate, "separatiștii", dar atât Luther, cât și Calvin au respins cu fermitate o astfel de cale Starea ideală de lucruri a fost trasată de el cam așa: o minoritate evlavioasă ar trebui să controleze societatea, să controleze cursul evenimentelor și să se asigure că acestea se dezvoltă în direcția corectă O bază binecunoscută pentru o astfel de poziție o găsim în convingerea menționată mai sus: pentru păcatele compatrioților noștri rătăciți, Dumnezeu ne va pedepsi pe toți colectiv Dar, cu toate acestea, cu greu se poate susține că din însăși esența credinței creștine rezultă inevitabil că evlavioșii sunt obligați să-și sufle mânecile și să se apuce de a pune lucrurile în ordine în societate Călugării medievali au înțeles problema oarecum diferit: lăsați minoritatea să rămână o minoritate și să trăiască pentru sine Prin urmare, trebuie să explicăm de ce măcar unele ramuri ale protestantismului (și în special ale calvinismului) și-au asumat o asemenea responsabilitate pentru starea lumii Și este foarte probabil ca aceleași motive care au determinat elitele politice de atunci să-și impună societății "agenda", programul lor de reforme sociale și politice, să se dovedească a face parte din explicația căutată Cu alte cuvinte, ordinea potrivită în domeniul civilității și ordinea potrivită în domeniul evlaviei nu erau separate de o prăpastie de netrecut Dimpotrivă, s-au contopit într-o anumită măsură și s-au influențat reciproc Impulsul spre evlavie, dorința de a aduce la o viață plăcută lui Dumnezeu, pe toți creștinii adevărați (care, bineînțeles, constituiau o minoritate - cei aleși pentru mântuire - care nu includeau oamenii care au fost condamnați cu bună știință la chinurile veșnice, chiar dacă au fost nominal membri ai bisericii) afectează ziua de pe agenda reformelor sociale și îi conferă un caracter universalist-filantropic Din aceasta nu rezultă că ei nu s-au amestecat deloc în treburile majorității; este vorba doar de faptul că introducerea cu succes a ordinii în cutare sau cutare sferă a realităţii nu a servit ca dovadă a propriei sfinţenie Dimpotrivă, opiniile lor presupuneau în mod direct existența unui decalaj permanent între moralitatea lumii și mănăstire Același lucru este valabil și pentru călugării bizantini, cunoscuți pentru amestecul lor în treburile seculare, adesea într-o manieră amenințătoare și aproape violentă Vârsta seculară Iar cerințele de civilitate, care presupun o anumită restructurare a societății, deschid, la rândul lor, o nouă dimensiune socială vieții evlavioase, ordonate Legătura inextricabilă dintre evlavie și ordinea socială își găsește expresia la mijlocul secolului al XVI-lea în cartea unuia dintre apostolii ambulanți ai Reformei, teologul polonez Jan Lonski El a susținut că într-o societate corect reformată Prinții și magistrații vor deveni mai pașnici, războaiele dintre nobilimi se vor opri, dragostea de putere a prelaților va fi pedepsită și fiecare își va face datoria, urmându-și vocația în profesie Copiii din copilărie vor fi instruiți în sfințenie, doctrina creștină va fi propovăduită în toată puritatea ei, sacramentele vor fi săvârșite în ordinea cuvenită, gloata va fi ținută în frâu, virtutea va primi o răsplată, viciul va fi îndreptat prin pedeapsă, adevărat pocăința va fi restabilită, iar cei încăpățânați și răzvrătiți vor fi excomunicați; proslăvirea Domnului, împreună cu invocarea corectă a numelui Său sfânt, se va răspândi și mai larg, starea cea mai venerabilă a căsătoriei va fi reîntoarsă la forma ei inițială, curvele vor fi distruse, săracii vor găsi dragoste și toți cerșitorii vor dispărea, bolnavii vor primi îngrijire și mângâiere, iar morții vor fi cinstiți cu un rit funerar demn, eliberat de orice superstiție Aparent, acest program de transformare radicală a fost realizat mai decisiv în societățile calviniste, dar a primit cea mai izbitoare întruchipare în rândul puritanilor englezi și americani de la sfârșitul secolului al XVII-lea și al XV-lea Puritanii erau înspăimântați de aceleași lucruri care inspiră anxietate în aproape toată lumea din orice epocă - dezordine, violență, vagabondaj, "oameni recalcitranți" În mod firesc, ei au privit toate acestea prin prisma conceptului de păcat, crezând că nimic altceva nu se poate aștepta de la omul căzut Dar ei credeau, de asemenea, că o schimbare radicală a stilului de viață ca urmare a convertirii religioase ar trebui să fie un remediu eficient pentru aceste tulburări Și astfel de părere lor asupra roadelor sfințeniei nu era, așa cum am văzut deja, o concluzie logic necesară din concepția lor despre consecințele păcatului La urma urmei, alții credeau că un creștin credincios ar trebui să stea departe de agitația lumească, sau să trăiască din milostenie, sau să adopte o atitudine pietistă față de lume, sau chiar să se angajeze pe calea tăgăduirii anarhice a oricărei puteri Nu numai Machiavelli era convins că creștinii credincioși sunt cetățeni nepotriviți Dimpotrivă, conform ideii puritane a unei vieți bune, "sfinții" sunt cei care ar trebui să devină stâlpii noii ordini sociale Spre deosebire de călugări, cerșetori și vagabonzi, cu viața lor inactivă sau dezordonată, sfântul "se dedică unei meserii cinstite și decente, nepermițând lenevii să-și mortifice mintea" Nu este vorba despre orice fel de activitate Op Citat din: Philip Benedict, Christ's Churches Purely Reformed (New Haven: Yale University Press, ), p XVI ' Henry Crosse, Virtue's Commonwealth-, op nr: Walzer, Revoluția sfinților, p Apariția unei societăți disciplinare sti, ci despre o astfel de vocatie de munca, caruia omul ii dedica toata viata "Cel care nu are o afacere cinstită în care să se angajeze constant, care nu a ales o anumită cale în viață pentru a merge pe ea cu fermitate și încredere, nu va fi niciodată plăcut lui Dumnezeu", a învățat predicatorul puritan Samuel Hieron Aceștia sunt oameni harnici, disciplinați, utili și, cel mai important, sunt oameni pe care te poți baza mereu Ei au ales deja "o anumită cale" în viață și, prin urmare, au devenit reciproc previzibili Pe acordurile pe care le încheie între ei, este posibil să se construiască o ordine socială puternică și de încredere Ei nu mai pot fi ispititi la fapte rele, pentru ca cel mai bun teren propice pentru tot felul de rau este lenea "Creierul unui leneș se transformă rapid într-un atelier al diavolului De unde vin răzvrătirile și murmurele împotriva autorităților? Nu veți găsi un motiv mai important pentru ei decât lenevia Cu astfel de oameni este posibil să se creeze o societate sigură și confortabilă Dar, desigur, nu toată lumea este așa Totuși, proiectul puritan este capabil să depășească această dificultate: evlavioșii ar trebui să conducă, cei neregenerați spiritual să fie ținuți în frâu Magistrații, potrivit lui Baxter, ar trebui să-i oblige pe toți oamenii "să studieze cuvântul lui Dumnezeu, să trăiască liniștit și bine purtat până când ei înșiși ajung la o mărturisire voluntară a credinței creștine" De fapt, tocmai acest tip de aranjament de locuit a fost creat de Calvin la Geneva Astfel, Reforma calvină, deși arăta calea către adevărata ascultare creștină, a oferit în același timp o cale de rezolvare a problemelor extrem de grave și chiar teribile ale epocii Pe lângă setea de mântuire și teama de osândire, anxietatea socială, de natură extrem de "umană", împingea să accepte din toată inima credința creștină, capabilă atât să-l reînvie pe credincios însuși, cât și, eventual, să pună capăt starea amenințătoare de haos general Reînnoirea spirituală și preocuparea pentru restabilirea ordinii civile au mers mână în mână aici Pentru a exprima această idee într-un alt mod, se poate spune că în timp ce elitele medievale - elitele, desigur, bisericești, dar cu o componentă laică din ce în ce mai mare - dezvoltau idealuri de viață religioasă mai profundă și mai intensă, apropiindu-se astfel de cererea pentru reforma bisericii, membrii acelorași elite (și uneori a acelorași oameni) au creat/reînnoit idealul de civilitate cu cererea lui pentru o existență socială mai ordonată și mai puțin violentă A existat o anumită tensiune între cele două idealuri, dar și un fel de simbioză; în cele din urmă, au început să se influențeze reciproc și chiar au venit cu o "agenda" parțial care coincide Op Citat din: Walzer, ibid , pp - Dod și Cleaver, Guvernul Gospodăriilor, sig HZ; cit nr: Walzer, ibid , p Baxter, Holy Commonwealth (Londra, ), p ; cit nr: Walzer, ibid , p Vârsta seculară Prin urmare, faptul că idealul de civilitate a dat naștere unui program de reformă extrem de "activist" în spirit s-a datorat unui set complex de motive Fără îndoială, de-a lungul timpului, principala forță motrice din spatele procesului a fost nevoia tot mai mare a statului de putere militară, și deci de putere fiscală, și deci de activitatea economică de succes a unei populații muncitoare, educate și disciplinate Dar a existat un alt motiv pentru aceasta - coexistența și influența reciprocă a idealului de civilitate și a programului de reformă religioasă, în urma căruia "perfecțiunea" în sine a început să fie percepută ca o datorie, așa cum vom vedea în analiza etica neostoicismului Pe partea negativă, acest proces a fost parțial o încercare de a evita amenințările reale la adresa ordinii publice și parțial o reacție la astfel de practici sociale (carnaval, sărbători de "nesupunere" etc ) care păreau acceptabile în trecut, dar acum au început să fie acceptate inspiră anxietate profundă oamenilor care luptă pentru noi idealuri Din nou, împletirea intimă a reformelor laice cu reformele religioase se face simțită în mod clar, deoarece acest tip de sensibilitate sporită față de viciile expuse a fost în mare măsură o trăsătură caracteristică unei conștiințe religioase mai exigente Găsim exemple vii în acest sens în domeniul moralității sexuale În Evul Mediu, prostituția era permisă în multe țări europene, ceea ce era văzut ca o măsură preventivă rezonabilă împotriva adulterului și violului, cu toate consecințele lor distructive Chiar și Consiliul de la Constanța a organizat bordeluri temporare în slujba participanților săi, care au inundat orașul în mulțime Cu toate acestea, noile curente de evlavie, cu accent pe importanța purității sexuale, au mutat treptat accentul criticii creștine de la păcatele asociate cu violența sau discordia socială și, prin urmare, atitudinea față de prostituție a început să se schimbe Toleranța față de ea începe să pară de neconceput și, în plus, prostituția este profund tulburătoare Există un fel de sentiment ambivalent de fascinație - dezgust, care își găsește o ieșire într-o încercare largă și sistematică de a salva femeile căzute Aici nu poți lăsa totul așa cum este - trebuie să acționezi Drept urmare, deja în epoca modernității timpurii, elitele, îndemnate de cele două idealuri descrise mai sus, se opun tot mai hotărât obiceiurilor populare, de altfel, pe cel mai larg front Toleranța lor față de ceea ce ei văd drept dezordine, revoltă, violență ilegală scade constant Ceea ce înainte era considerat normal este acum perceput ca inacceptabil și chiar scandalos Deja în secolul al XVI-lea (uneori mai târziu), setul complex de motive prezentate mai sus a condus la "lansarea" următoarelor cinci tipuri de programe de transformare Vezi: John Bossy, Creștinismul în Occident - (Oxford: Oxford University Press, ), pp - Apariția unei societăți disciplinare În primul rând, acestea sunt "legi sărace" de natură nouă, despre care am discutat deja Ei au sugerat o schimbare semnificativă sau chiar o revoluție completă în opiniile anterioare asupra problemei Pentru conștiința medievală, sărăcia era înconjurată de un halou de sfințenie Desigur, această societate, foarte sensibilă la diferențele de clasă, a experimentat o dispreț "sănătoasă" față de cei săraci și neputincioși, care se găseau chiar la baza ierarhiei sociale Dar tocmai de aceea sărăcia a oferit prilejul sfințirii altora prin fapte bune Conform Matei , ajutându-i pe cei aflați în nevoie, Îl ajutăm pe Hristos însuși Și cei puternici din această lume, pentru a ispăși propria lor mândrie și fapte păcătoase, au dat din averea lor săracilor - așa au făcut regii, mănăstirile și mai târziu burghezii bogați Oamenii bogați au indicat în testamentele lor că la înmormântarea lor, pomana să fie împărțită unui anumit număr de cerșetori, care, la rândul lor, urmau să se roage pentru sufletul defunctului Spre deosebire de povestea Evangheliei, rugăciunea lui Lazăr, auzită în ceruri, putea grăbi sosirea bogatului la sânul lui Avraam Dar în secolul al XV-lea, ca urmare a creșterii populației și a frecventelor eșecuri ai recoltelor, care au dus la un aflux al săracilor în orașe, atitudinile față de aceștia s-au schimbat radical Se adoptă noi legi pentru săraci, care au ca obiect separarea strictă a celor apți de muncă de cei care pot trăi cu adevărat numai din pomană Primii sunt alungați sau forțați să muncească, pentru salarii extrem de mici și adesea în cele mai dificile condiții Săracii cu dizabilități ar trebui să primească asistență, dar, din nou, în condiții bine definite și foarte stricte, care în practică se sfârșeau adesea cu închiderea unor astfel de persoane în locuri speciale, amintesc în multe privințe de închisori De asemenea, se fac eforturi pentru reeducarea copiilor săracilor; li se învață meserii pentru a-i face membri utili și harnici ai societății Toate aceste măsuri - locuri de muncă, beneficii, formare profesională și "reabilitare socială" - ar putea fi însoțite de restricții ale libertății, atât ca mijloc de economisire a banilor, cât și în scopul controlului Începe o epocă care, în urma lui Michel Foucault, se numește acum le grand renfermement*, care s-a extins mai târziu și la alte categorii de oameni neputincioși, în primul rând la bolnavii mintal Dar oricare ar fi motivele de aici, însuși faptul unei schimbări profunde în atitudinea corespunzătoare este incontestabil; se poate spune că înţelegerea sărăciei devine Vezi: La potence et la pitie: Geitore et Ies pauvres du Moyen Age ă nos iours, trad Toanna Arnold-Moricet (Paris: Gallimard, ), p Ibid , pp și urm Închisoare mare (fr-Y Michel Foucault, Folie et deraisorv Histoire de la folie ă l'âge classique (Paris: Pion, ) [Rus trad : Michel Foucault, History of Madness in the Classical Era (tradusă din franceză de I Staff), Sankt Petersburg: Universitetskaya kniga, ] Vârsta seculară complet diferit În Evul Mediu, așa cum subliniază Geremek , sărăcia voluntară era calea către sfințenie Cei care deveneau săraci împotriva voinței lor, de regulă, nu erau considerați sfinți, pentru că în loc să-și poarte crucea cu răbdare, puteau să cedeze unui sentiment de invidie sau chiar să ia calea crimei Și totuși săracii au dat posibilitatea sfințirii altora: dând lui, ei au dat lui Hristos Acum toate acestea au fost respinse, iar atitudinile față de cei care nu au s-au schimbat radical Avea două aspecte Pe de o parte, ei verificau cu strictețe dacă bietul om avea dreptul să primească prestații, dacă merita ajutor sau dacă ar trebui să-și câștige singur pâinea Pe de altă parte, tratamentul săracilor a fost instrumental-rațional Au încercat în toate modurile să "recapture" fiecare dolar cheltuit pe ei (florin, ducat, livre) În atelierele engleze din secolul al XVII-lea, oamenii au fost forțați să producă ceea ce avea nevoie economiei Săraca lână filată (aceasta era blocajul industriei de atunci) și astfel au redus costurile întreținerii lor și au ajutat societatea Reeducarea s-a realizat cu aceeași rigoare instrumentală În închisoarea Rasphuis din Amsterdam, leneșii erau puși în celule speciale în care apa creștea încet, în timp ce prizonierii stăteau inactiv A aranja "pauze de fum" lungi în astfel de condiții era riscant Puritanismul extrem era și mai sever, iar judecata sa asupra cerșetorilor se remarca printr-o cruzime rece impasibilă Perkins i-a asemănat pe cerșetori cu "membre putrezite care cad de la sine" Nu era loc pentru astfel de oameni într-un stat bine organizat O schimbare atât de radicală în vechea atitudine a provocat o anumită rezistență În țările catolice, i s-a opus o parte a clerului, în special ordinele mendicante, pornind de la motive doctrinare Iar în Spania, care este mai "înapoiată" în ceea ce privește dezvoltarea economică, reformele au fost complet oprite Ruptura cu întreaga "teologie a sărăciei" medievală a fost prea puternică și, totuși, în majoritatea țărilor Europei catolice acest lucru nu a fost suficient pentru a preveni răspândirea unei noi abordări Și-a petrecut viața la Paris, a făcut și parte din programul de reformă al lui Carlo Borromeo la Milano A doua sursă de rezistență a avut și mai puține oportunități reale de a opri procesul de schimbare Oamenii înșiși erau cei care uneori erau supărați să văd un cerșetor târât la închisoare sau la o casă de muncă sau chiar încercând să-l protejeze sau să-l ascundă Geremek, La potence et la pitie, pp - Ibid , pp - Vezi și: Philip Gorski, The Disciplinar Revolution (Chicago: University of Chicago Press, ), pp - Perkins, Works (Londra, ), I, ; cit nr: Walzer, Revoluția sfinților, p Geremek, La potence et la pitie, pp , Apariția unei societăți disciplinare Guvernul central, municipalitățile, autoritățile bisericești, individual sau în comun, atacau adesea anumite elemente ale culturii populare cu persecuții crude: sharivari, carnavalele, festivalurile "neascultării", dansurile în temple Și aici vedem o inversare completă a vechii ordini a lucrurilor Ceea ce odinioară era considerat normal, ceva la care înainte toată lumea era pregătită să ia o parte personală, era acum perceput ca ceva absolut condamnabil și, într-un anumit sens, ca o tulburare profund tulburătoare Fiind martor la carnavalul din Siena în , Erasmus l-a condamnat ca "necreștin", și a făcut acest lucru din două motive: în primul rând, carnavalul conținea "rămășițe ale păgânismului antic", iar în al doilea rând, participanții săi "s-au comportat extrem de liber" Puritanul elisabetan Philip Stubbs a luat armele împotriva "vicioziunii flagrante a dansurilor distrugătoare de suflet" care au dat naștere "strângerilor murdare și atingerilor necurate" și astfel "incita la curvie, a incitat lascivia, a încurajat obscenitățile și a precedat orice fel de poftă și desfrânare" Desigur, așa cum ne amintește Burke, bisericii au criticat aceste aspecte ale culturii populare de multe secole Ceea ce era nou aici a fost că (a) atacurile religioase reale s-au intensificat ca urmare a preocupărilor nou apărute legate de locul și rolul sacrului; și (b) idealul de civilitate, cu cererea lui de conduită ordonată și maniere rafinate și maniere, a servit la înstrăinarea claselor conducătoare de aceste obiceiuri Civilitatea însăși ar putea duce la ceea ce Burke numește "o retragere a claselor superioare" din cultura populară În cultura populară era încă cultura tuturor și a tuturor: a doua cultură pentru cei educați și singura pentru ceilalți Dar până în , în majoritatea țărilor europene, clerul, nobilimea, comercianții, liber-profesionistii și soțiile lor, renunțaseră la cultura populară, lăsând-o în seama claselor inferioare, de care acum erau despărțiți ca niciodată de o profundă ideologie abis Civilitatea însemna că în secolul al XVI-lea nobilimea a adoptat maniere mai "subtile", un stil de comportament mai conștient și mai chibzuit, care a servit drept model pentru diversele ei manuale despre maniere sociale elegante și, mai presus de toate, cele mai cunoscute dintre ele - "Curteanul" Castiglione Nobilii au învățat să se stăpânească și să se comporte cu o nepăsare rafinată, au cultivat în ei înșiși un simț al stilului și capacitatea de a se mișca cu demnitate, ca și cum ar dansa Au fost distribuite manuale despre arta dansului, iar dansurile de curte au fost separate de dansurile satelor Peter Burke, Cultura populară în Europa modernă timpurie (New York: New York University Press, ), p Ibid , p Ibid , p Idid , p Vârsta seculară dans Aristocrații nu mai mâncau în camere mari cu servitorii și vasalii lor - acum se retrăgeau să mănânce în săli de mese speciale (și mai existau "saloane", de fapt "camere în care se retrag" \săli de retragere\) Nobilii nu mai țineau meciuri de lupte cu țăranii lor, așa cum făceau cândva în Lombardia, și nu participau la uciderea publică a taurilor, așa cum era obiceiul lor în Spania A învățat să știe să vorbească și să scrie "cum ar trebui", adică în conformitate cu regulile formale și pentru a evita termenii profesionali îngusti și cuvintele dialectale folosite de artizani și țărani Idealul de civilitate în sine ar fi fost suficient pentru a produce această "retragere", care în secolul al XVIII-lea a căpătat o formă și mai ascuțită - înstrăinarea de cele mai importante elemente ale evlaviei tradiționale ca fiind prea "frântică" Totuși, datorită strânsei împletiri cu reforma religioasă, acest proces nu s-a limitat la o simplă distanțare a elitei de "mafie", ci a avut ca rezultat un efort activ de suprimare sau transformare a culturii populare Asemenea încercări au fost făcute, de exemplu, la începutul secolului al XVII-lea de către Maximilian de Bavaria, al cărui program de reformă includea, printre altele, interzicerea magiei, mascaradelor, rochiilor scurte, îmbăierea comună a bărbaților și femeilor, divinația, lăcomia, beţie şi discursuri "obscene" la nunţi Pe parcursul secolului al XVII-lea, aceste două tipuri de activitate de reformă au fost treptat subordonate celui de-al treilea Structurile statale de tip absolutist si dirigist care s-au format in Franta si Europa Centrala au incercat, tinand cont de puterea statului, dar si de progresul societatii, sa asigure, cu ajutorul decretelor si decretelor, bunastarea de materii din punct de vedere economic, educațional, spiritual și material Idealul unui Polizeistaaf bine organizat și-a găsit cea mai înaltă întruchipare în Germania în secolele XV-XVIII Impulsul pentru o astfel de activitate dirigistă a fost situația politică creată de Reformă, când conducătorii fiecărui teritoriu trebuiau să efectueze transformări în bisericile înșiși (pe pământurile protestante) și să obțină ascultare (pretutindeni) Dar deja în secolul următor, eforturile guvernamentale de a controla subiecții s-au extins, răspândindu-se în sferele economiei, organizării sociale, educației și moralității Activitățile statului au acoperit parțial acele domenii pe care le-am discutat deja la ( ) și ( ): reglementarea asistenței pentru săraci și lupta împotriva unui număr de sărbători și obiceiuri populare tradiționale Idid , p Ibid , p Desigur, aceasta nu însemna un "stat polițienesc" în sensul modern Cuvântul Polizei (un alt termen derivat din grecescul "polis") "implică guvernare în sensul cel mai larg, adică un ansamblu de mijloace și proceduri instituționale necesare pentru a asigura o viață pașnică și ordonată populației teritoriului în cauză Marc Raeff, The Well-Ordered Police State (New Haven: Yale University Press, ), p Apariția unei societăți disciplinare ev Dar în secolul al XVI-lea, guvernele aveau mai multe preocupări: acum caută să introducă învățământul școlar, să sporească producția, să insufle subiecților o viziune mai rațională asupra lumii, concentrată pe muncă asiduă, conștiincioasă și productivă Societatea trebuia disciplinată "de sus", dar scopul ultim al autorităților era să-i insufle capacitatea de autodisciplină Pe scurt, aceasta a însemnat introducerea în anumite aspecte ale idealului de civilitate a unor secțiuni din ce în ce mai largi ale populației Fără îndoială, un motiv important aici a fost dorința guvernelor de a avea o populație care să ofere soldați buni și disciplinați, precum și resursele necesare pentru înarmarea și întreținerea acestora Cu toate acestea, în multe decrete guvernamentale, tocmai îmbunătățirea și îmbunătățirea (cum au crezut înșiși legiuitorii) se presupune a fi cel mai înalt obiectiv Iar în secolul al XVIII-lea, scopurile legislației erau din ce în ce mai determinate de ideologia iluminismului și, în numele unor noi beneficii de care se putea bucura atât indivizii, cât și societatea în ansamblu, s-a acordat tot mai multă atenție productivității, aspecte materiale ale activităţii umane Aceste reforme sociale au fost posibile prin stabilirea unor structuri de guvernare eficiente, impregnate cu spiritul potrivit și supuse unei discipline stricte Astfel de structuri ar putea fi locale și să aibă autonomie și independență mai mari, ca, de exemplu, în Țările de Jos, sau să reprezinte o birocrație de stat centralizată, a cărei organizare a devenit din ce în ce mai rațională Poate cel mai uluitor succes de acest ultim gen a fost obținut de Prusia, care de la sfârșitul secolului al XVII-lea a reușit să-și facă un loc printre marile puteri europene, deși bazându-se pe resurse umane și economice mult mai modeste decât alte state din Europa aceeași clasă Iar aceste structuri, la rândul lor, au putut să apară printr-o combinație de disciplină și dăruire, ceea ce a permis aceleiași Prusiei să strângă mai mulți bani și să trimită mai mulți soldați (în raport cu populația și bogăția națională) decât oricare dintre puterile sale rivale Philip Gorski a arătat în mod persuasiv că sursele acestei reușite minunate se găsesc parțial în filosofia neostoicismului, care era extrem de populară în rândul elitelor prusace de atunci, dar mai ales în credința calvină și pietistă a dinastiei conducătoare și a personalităților politice de vârf Astfel, dorința de reformă a fost un factor cheie în această poveste extraordinară Ibid , pp , - , Ibid , p Ibid , p A se vedea: Philip Gorski, The Disciplinar Revolution (Chicago: University of Chicago Press, ), capitolele și Chiar și Frederic cel Mare a fost uimit când, după o victorie dificilă la Leuthen, soldații săi Vârsta seculară În tot acest proces, un alt aspect important ne va fi dezvăluit dacă luăm în considerare apariția multor moduri, "metode" și procedee diferite de disciplină Unele dintre ele au apărut în sfera individului - de exemplu, metodele de autocontrol, precum și dezvoltarea mentală și spirituală; altele au fost aplicate colectiv, la fel ca în cazul elitelor politice din Olanda și Prusia; și au fost cele care au fost introduse și implantate prin intermediul controlului ierarhic Foucault notează că în secolul al XVI-lea s-au înmulțit enorm programele speciale de antrenament bazate pe o analiză atentă a mișcărilor fizice și a împărțirii lor metodice în anumite faze, cu scopul de a învăța ulterior oamenilor formele lor standardizate Primul domeniu de aplicare al unor astfel de programe a fost, desigur, armata, unde au deschis calea unor noi căi de pregătire militară, dar ulterior unele dintre principiile care stau la baza acestora au fost folosite în școli, spitale, iar mai târziu în fabrici Printre programele concepute metodic care vizează transformarea personalității, unul dintre cele mai cunoscute a fost sistemul de exerciții spirituale al lui Loyola, care includea un tip special de meditație menit să conducă la schimbarea spirituală Dar aceste două idei cheie - gândirea și metoda riguroasă care o ghidează - au reapărut un secol mai târziu în programul filozofic al lui Descartes (care, la urma urmei, a studiat nu oriunde, ci la Colegiul Iezuit din La Flèche) Idealul de civilitate, cu imaginea sa cheie a îmblânzirii naturii brute, implică deja ceea ce am putea numi o atitudine de a se transforma pe sine Ea ia o formă concretă în programele și metodele de "autoeducație" , așa cum am văzut în grupul tocmai descris ( ) Tratăm cel mai de jos strat al ființei noastre ca "materie primă" care trebuie controlată, procesată, modificată și, în unele cazuri, eliminată pentru a da vieții noastre o formă mai perfectă Desigur, există o anumită asemănare cu teoriile etice tradiționale, antice și creștine, pentru că toate implică într-un fel sau altul înfrânarea sau eliminarea celor inferioare de dragul celor mai înalte Dar particularitatea acestei noi viziuni asupra lumii a fost accentul pus pe efortul volitiv, introducerea formei în materie inertă sau recalcitrantă deodată a izbucnit imnul "Nun Danket alle Gott" ["Acum mulțumiți Domnului"] "Mein Gott", a exclamat regele liber gânditor, "welche Kraft hat die Religion!" ["Dumnezeule! Cât de mare este puterea religiei!", Hans-Joachim Schoeps, Preussen (Frankfurt: Ullstein, ], p Michel Foucault, Surueiller et Pumr (Paris: Gallimard, ), partea a III-a, capitolul [Vezi Rusă Autor: Michel Foucault, Supraveghere și pedepsi The Birth of a Prison (traducere din franceză de V Naumov, editat de I Borisova), Moscova: Ad Marginem, ] Stephen Greenblatt, Renaissance SelfFashioning (Chicago: University of Chicago Press, ) Apariția unei societăți disciplinare Marile sisteme etice ale antichității - Platon, Aristotel, stoicii - prevedeau subordonarea sau chiar, printre stoici, eliminarea dorințelor inferioare (după stoici, patimile, ca un fel de părere falsă, se sting complet în suflet de înțelept) Și totuși imaginea principală a virtuții era aici sufletul într-o stare de armonie Aceste concepte au fost dominate de ideea unei forme deja prezente și active în natura umană, pe care o persoană virtuoasă ar trebui să o ajute să o dezvăluie în întregime - și nu despre un model sau model care îi este introdus sau impus din exterior Imaginile transformării materiei, introducerea formei în ea, care au jucat un rol cheie în înțelegerea activității creatoare, creatoare a omului, au lipsit în etică "Praxis" și "poesis" se distingeau în mod clar și, așa cum s-a subliniat în repetate rânduri, în aceste sisteme etice nu era loc pentru ceea ce desemnăm cu termenul modern "voință" Acesta din urmă este folosit de noi în două dimensiuni semantice: uneori distingem între voința bună și cea rea, iar alteori distingem între voința puternică și cea slabă Fără îndoială, prima opoziție ne-a venit din creștinism, iar cea mai faimoasă versiune a acesteia în Occident este opoziția lui Augustin a două feluri de iubire: caritas [iubire dezinteresată] și concupiscentia [poftă] Cu toate acestea, axa principală a gândirii etice moderne este formată de al doilea dintre contrariile menționate Virtutea necesită o voință puternică capabilă să afirme binele, învingând rezistența față de acesta Și, în consecință, aici nu există doar o abatere de la concepțiile antice - prin transformarea conceptului de voință în elementul central al eticii - ci și o schimbare a axei în cadrul acestui concept însuși în comparație cu direcția principală a gândirii creștine Acest rol decisiv al voinței nu este întotdeauna exprimat cu deplină claritate în teoriile etice moderne; pe de altă parte (cum vom vedea în scurt timp pe exemplul neostoicismului), nu se poate spune că ideile străvechi despre armonie sunt absente în ele; totuși, într-o formă sau alta, această deplasare a axei este destul de evidentă Susțin că introducerea decorului "poesis" în domeniul "praxis" este în relație cu interacțiunea pozitivă cu schimbările pe care le-am menționat în secțiunea anterioară, cu convingerea lui Cusan, Ficino și Leonardo că știința este posibilă prin activitatea noastră constructivă și, de asemenea, cu evoluția științelor naturale la ceea ce Scheler numea Leistungswissen, adică la o ştiinţă ale cărei adevăruri sunt confirmate de eficacitatea instrumentală a rezultatelor sale Desigur, motivele teologice pe care le-am descris mai sus au contribuit și ele la această din urmă schimbare În plus, pe cale de retrospecție, trebuie menționat aici și un astfel de factor precum succesele științei în sine (care, desigur, nu au început imediat să aducă beneficii practice, exprimate în termeni de eficiență instrumentală) Întreaga "constelație" de idei cheie despre esența vieții bune și-a jucat și ea rolul Două tipuri de poiesis - transformare Vârsta seculară Atitudinea rațională în etică și înțelegerea instrumentală, mai degrabă decât contemplativă, a științei s-au susținut reciproc Această inversare epocală în înțelegerea noastră a naturii în interiorul și în afara noastră și în atitudinea noastră față de ea este rezultatul unor schimbări numeroase și independente și nu poate fi explicată prin acțiunea niciunui factor decisiv Este clar că conceptul puterii nelimitate a lui Dumnezeu a jucat un rol în distrugerea vechii concepții asupra cosmosului ca întruchipare a Formei Vedem asta cu nominaliştii şi apoi, în secolul al XVII-lea, cu mulţi campioni ai noii ştiinţe, precum Descartes şi Mersenne Dacă Dumnezeu are potenția absoluta asupra creației, ceea ce înseamnă că nu poate fi considerat legat și limitat de proprietățile și aspirațiile chiar și ale acelor lucruri pe care le-a creat mai întâi, atunci trebuie să recunoaștem capacitatea lui de a controla realitatea ca fiind nelimitată - și o astfel de cerință este cea mai bună întâlnit prin a privi natura ca un mecanism, o viziune din care a fost alungată cea mai mică urmă de teleologie internă, adică orice idee despre scopurile inerente lucrurilor în sine Dar dacă natura lucrurilor este așa, atunci aceasta nu poate decât să afecteze atitudinea noastră față de lume Problema nu se limitează la faptul că trebuie să ne schimbăm înțelegerea esenței științei, care, în loc de formele aristotelice sau platonice, trebuie să caute acum cauze eficiente în lume - ideea unui control controlat și manipulat universul ne îndeamnă să dezvoltăm Leistungswissen, i e știința controlului lucrurilor Un astfel de univers, ca să folosim celebrul dictum al lui Descartes, ne oferă un alt scop - să devenim maîtres et possesseurs de la nature* ** Mai mult decât atât, ne invită într-un fel să-L imităm pe Dumnezeu însuși, adică, ascultându-l, să folosim lucrurile pentru a atinge scopurile pe care ni le-a stabilit Poate părea tentant să vedem aici cheia unei schimbări epocale - de la găsirea locului nostru în spațiu la construirea ordinii în univers - și să înțelegem această schimbare fie ca un nou mod de a-l urma pe Dumnezeu, fie ca un fel de reacție la tot ceea ce are -putere pătrunzătoare, care, aparent, nu ne mai lasă loc, și care a distrus cu adevărat în noi sentimentul de odinioară că ne ocupăm locul de drept într-un cosmos ordonat Din câte am înțeles, ceva asemănător cu această ultimă interpretare "pasivă", prezentată în termeni de "afirmare de sine" umană, găsim la Blumenberg * Atotputernicia {lat ) ** Domni și stăpâni ai naturii {fr ) Discours de la Methode, partea a II-a, în: Oeuvres de Descartes, ed Charles Adam et Paul Tannery (denumit în continuare A&T) (Paris: Vrin, ), Volumul VI, p [Vezi Rusă trad : "Discurs asupra metodei", în: P Descartes, Lucrări în două volume, T , M : Gândirea, , p ] "Sistemul medieval se încheie cu o fază similară de obiectivare detașată, o întărire izolată de ființe umane Ceea ce se numește "autoafirmare" aici este o contra-mișcare a întoarcerii inițiativelor pierdute (motive), un nou accent pe Apariția unei societăți disciplinare Totuși, mi se pare evident că dorința de transformare a avut și alte surse și s-a datorat, printre altele, unor motive de natură mai puțin "pasivă" Nu trebuia să aștepte distrugerea vechiului spațiu La urma urmei, chiar și în cadrul ideii platonice despre lume ca materie care își primește sensul și aspectul ordonat doar datorită Formei, a apărut convingerea că și ființele umane ar trebui să participe la această "configurare" a realității și chiar sunt chemaţi să-l completeze Renașterea a acordat artistului un rol important în acest sens Marsilio Ficino a exprimat această idee astfel: "Omul imită toate creațiile naturii divine; el desăvârşeşte, corectează şi îmbunătăţeşte lucrările naturii inferioare" (Noto omnia divinae naturae opera imitatur et naturae inferioris opera perficit, corrigit et emendat) În aceasta, Michelangelo a văzut sensul operei sale Iar Leonardo credea că artistul trebuie să se supună g-gionilor * pe care le descoperim în natură, dar sarcina noastră principală este să le dezvăluim pe deplin prin propria noastră activitate rațională și constructivă Experiența are nevoie de raționalitate, maestra și tutatrice delta naturii Aceasta înseamnă că și o persoană-artist "creează", dar numai în felul său Artiștii, după Pico della Mirandola, nu sunt imitatori sclavi ai naturii, ci rivalii ei: non servi naturae, sed aemuli*** În mod similar, în pragul revoluției științifice a erei moderne, vedem magi renascentiste - oameni ca Dee, Bruno, Fludd și tot felul de alchimiști - care îmbină o credință fermă în primatul Formei sau chiar sufletul în natură cu proiecte de transformare și îmbunătățire socială Descoperirea pietrei filozofale, credeau ei, ne va permite să creăm aur, dar și să aducem viața omului la cea mai înaltă perfecțiune Desigur, este important să ne amintim că aceste varietăți de poesis non-mecanistic nu au fost vestitorii viitorului, că ele au fost în curând înlocuite de atitudinea galilean-baconiană și abia mai târziu, într-un mod semnificativ diferit interesul oamenilor pentru ei înșiși", în: Hans Blumenberg, Die Legitimitat der Neuzeit (Frankfurt: Suhrkamp, ​ ), Bând , S Traducere în limba engleză: The Legitimacy of the Modem Age, trad Robert M Wallace (Cambridge, Mass : MIT Press, ), pp - * Cauze (um ) Mentor și paznic al naturii (um ) *** Nu sclavi ai naturii, ci egali cu ea (lat ) Toate citatele din Dupre, Passage to Modemity, pp - , , - ; în această prezentare, mă bazez pe analiza sa atentă Ar trebui să permitem aceeași multiplicitate de surse în ceea ce privește mecanizarea imaginii lumii în sine Se poate argumenta că omogenizarea spațiului și timpului pe care o vedem în dezvoltarea perspectivei în pictura italiană din secolul al XV-lea și care a fost deja discutată mai sus, a fost unul dintre factorii care au facilitat tranziția către o nouă înțelegere a universului - din punct de vedere al timpului exclusiv laic Dar nu avem dreptul să presupunem că cauzele acestor schimbări în modurile de reprezentare au fost oarecum legate de dorința de mecanizare sau de negarea unui astfel de cosmos, care dobândește ordine și ordine prin Formă Vârsta seculară forma, au fost redescoperite si restaurate de generatia romantica Și totuși ei, împreună cu o mulțime de alte fenomene spirituale, arată suficient de convingător că impulsul de a reforma nu a fost ceva inseparabil de mișcarea către mecanism și nu era neapărat legat de o răzvrătire împotriva puterii absolute a lui Dumnezeu Dar dacă această poesisă polisilabică ocupa deja un loc central în idealul de civilitate, atunci cu cât mai clar ar fi trebuit să se manifeste atitudinea transformatoare atunci când metodele de autoeducare individuală și de autoperfecționare s-au răspândit în societate în ansamblu, iar în naștere statul a devenit din ce în ce mai hotărât să preia corectarea moravurilor oamenilor și să schimbe practicile sociale Pentru a ilustra această schimbare, aș dori să iau în considerare punctele de vedere ale lui Justus Lipsius, cel mai influent autor dintre neostoicii secolului al XVI-lea Justus Lipsius este personajul cheie al narațiunii mele nu numai pentru că a formulat un nou tip de teorie etică transformatoare, ci și pentru că a fost primul care a demonstrat cum astfel de opinii pot fi folosite în sfera politico-militară Lipsius a creat ceva asemănător unui stoicism creștinizat - care, totuși, a gravitat mai mult spre învățăturile stoicilor În domeniul eticii, există două diferențe puternice între creștinism și stoicism ( ) Creștinismul ne învață că avem nevoie de harul lui Dumnezeu; avem nevoie de ajutorul lui Dumnezeu însuși pentru a ne elibera - potențial - bunăvoința Stoicismul, pe de altă parte, face apel exclusiv la abilitățile noastre de autocontrol a minții ( ) Conform concepțiilor creștine, cea mai completă și perfectă realizare a voinței bune la o persoană este agapa, iubirea noastră pentru aproapele nostru - în timp ce în stoicism, cineva este considerat înțelept care a ajuns în starea de apatie, adică libertate totală de patimi Desigur, aici nu se poate vorbi de incompatibilitate inevitabilă, pentru că agapa poate fi gândită ca o dorință fermă și hotărâtă - dar în același timp impasibilă - de a face bine Cu toate acestea, teologia creștină, având temeiuri biblice solide pentru aceasta, s-a îndepărtat departe de o astfel de interpretare Căci Hristos este înfățișat în Evanghelie ca simțind compasiune "până la măruntaie" (splangnizesthaî), iar strigătele sale de pe cruce nu erau cu greu o expresie a apatiei stoice Acest lucru a creat dificultăți considerabile pentru teologia creștină a primelor secole, tocmai datorită influenței mari a ideii grecești că Dumnezeu trebuie neapărat să fie impasibil Aparenta inconsecvență a lui Isus cu această cerință a devenit chiar unul dintre argumentele în favoarea arianismului Dar în cele din urmă, ortodoxia creștină a respins soluția stoică a problemei Cu toate acestea, tocmai pe el îl ia Lipsius El renunță la miseratio, sau misericord-dia, adică compasiune senzuală, de dragul compasiunii, intervenție activă, dar Apariția unei societăți disciplinare pe baza detașării interioare complete Această nuanță nu a trecut neobservată de teologii vremii, iar în traducerea spaniolă a lui De constantia au fost omise propoziții care criticau conceptul de miseratio În ceea ce privește al doilea punct de dispută - nevoia noastră de harul lui Dumnezeu - neo-stoicismul tace aici Dar asta nu înseamnă că avem un umanism exclusiv Ca și în modelul clasic, Dumnezeu joacă aici rolul cel mai important; el este încă sursa raportului pe care se bazează viața noastră "Inteligenta vine din cer, de la Dumnezeu însuși - Seneca o înalță ca parte a spiritului divin încorporat în om" Pentru Deus ipse per hanc sui imaginem ad nos venit, imo quodproprius est, in nos ("Dumnezeu însuși prin această imagine a Lui vine la noi, sau mai bine zis intră în noi") Aici ideea stoică este exprimată în terminologia biblică a "chipului lui Dumnezeu" Lipsius acordă o mare importanță și unei alte doctrine comune creștinismului și stoicismului - doctrina Providenței divine Tot ce se întâmplă în lume se întâmplă după voia providenței lui Dumnezeu Punându-ne la încercare, Dumnezeu își urmărește propriile scopuri Rezistența față de el este zadarnică sau nesăbuită Dimpotrivă, trebuie să ne supunem, ca soldații într-o tabără sau pe un câmp de luptă Să-l mai cităm pe Seneca: "Ne naștem sub domnie: a asculta de Dumnezeu este libertatea noastră " Dar ce înseamnă să asculti de Dumnezeu sau de rațiune? Răspunsul la această întrebare se dovedește a fi fundamental stoic: părerile pe care le primim de la pământ sau de la trup ne înșală; calamitățile externe, pierderea proprietății, sănătatea și viața însăși afectează numai lucruri schimbătoare, care în orice caz vor trece inevitabil în uitare Rațiunea ne spune să rămânem la neschimbat Să-l cităm pe predecesorul și compatriotul Lipsius, unul dintre cei care au pus bazele umanismului secolului al XVI-lea: " dar de ce nu arzi mai mult din cauza frumuseții care se ascunde? Transferă-ți dragostea către ea; este etern, este ceresc, este necorupt; și vei începe să iubești mai puțin aspectul perisabil și trecător al corpului "Agățându-ne" de neschimbător, vom dobândi constanță, cea mai importantă virtute în viziunea Lipsiei Constantiam hic appello rectum at immotum robur animi, non elati extemis aut fortuitis non depressi Robur dixi et intelligo finnitudinem insitam animo, non ab Opinione, sed ajudicio et recta Ratione ("Prin constanță înțeleg aici puterea dreaptă și neclintită a spiritului, care nu este nici încântat, nici descurajat) Gerhard Oestreich, Neostoicism and the Early Modem State (Cambridge: Cambridge University Press, ), pp : Ibid , p De vita beata, VII, , ; cit nr: Oestreich, Neostoicismul, p [Vezi Rusă trad : "Despre o viață binecuvântată", în: Lucius Annei Seneca, Tratate filozofice (traducere de T Yu Borodai), Sankt Petersburg: Aletheia, , capitolul XV, ] Erasmus, Enchiridion, capitolul , p [Vezi Rusă trad : "Enchiridion, or the Weapon of the Christian Warrior", în: Erasmus of Rotterdam, Philosophical Works, M : Nauka, , p ] Vârsta seculară din circumstanţe externe sau accidentale Prin forță înțeleg și consider fermitatea care este insuflată în spirit nu prin părere, ci prin judecată și rațiune care acționează corect") Constanța ne dă măsura căii corecte Dar pe parcurs vom găsi și armonie Și dacă alegem pentru noi înșine principiul de bază de a-l urma pe Dumnezeu, atunci ne vom găsi pe același drum - ca atunci când suntem călăuziți de natură sau de rațiune În cele din urmă, toate aceste criterii coincid O persoană bună, virtuoasă, arată constantia, patientia, firmitas* Rămâne imperturbabil în fața haosului, dezordinei, violenței, suferinței Dar asta înseamnă doar că nu sunt în stare să-l supere, să-l supere, să-l dezechilibreze Asta nu înseamnă că nu reacționează la ele în niciun fel Dimpotrivă, în activismul său, Lipsius - într-un mod tipic întregii etici a epocii moderne - se îndepărtează de stoicism Poate am putea spune că aici este mai aproape de Seneca, adică de versiunea romană a stoicismului, decât de Epictet, deși se referă la ambii autori ca sursă de inspirație De fapt, el merge chiar mai departe decât stoicii romani La urma urmei, potrivit lui Lipsius, nu ar trebui să ne facem doar datoria în lume, ci ar trebui să luptăm activ pentru triumful binelui Cartea lui Lipsius este plină de metafore militare, iar unii dintre primii cititori entuziaști ai săi, după cum vom vedea în curând, erau ei înșiși implicați în afaceri militare Aici găsim o altă abatere teoretică semnificativă de la principiile vechiului Stoia: Lipsius crede cu fermitate în libertatea voinței noastre Suntem responsabili pentru lumea noastră Rațiunea trebuie să ne trezească voința, iar voința trebuie să ne obișnuiască cu o disciplină care să ne dea arme pentru a lupta împotriva răului și a dezordinei Fermitatea și rezistența înseamnă aici nu doar o capacitate pasivă de a îndura suferința - ele sunt identice cu capacitatea de a lupta pentru o cauză dreaptă cu un efort neîncetat De ce acest stoicism (pe jumătate) creștinizat a avut un impact atât de puternic la vremea lui și de ambele părți ale barierei confesionale - în Țările de Jos (patria Lipsiei), în Germania, în Franța? A fost foarte apreciat de calvini, luterani, catolici; mai mult, Lipsius a reușit să predea la universitățile din toate cele trei confesiuni (Leuven, Jena, Leiden) - o realizare cu adevărat uimitoare pentru acea epocă Au fost două motive evidente pentru aceasta În primul rând, dacă mulți membri ai elitei, fiind influențați de idealul civilității, au fost mai puțin toleranți față de violență și dezordine decât strămoșii lor, atunci ar fi trebuit să fie de două ori îngroziți de faptul că cauza Reformei, fără a fi cel puțin întărirea păcii și ordinii, în multe cazuri nu a făcut decât să agraveze certurile și conflictele, ducându-le adesea la o amărăciune extremă Acești oameni căutau o formă pentru credința lor care să fie Cit în: Oestreich, Neostoicism, p Constanta, rabdare, fermitate (lat ) Apariția unei societăți disciplinare nu atât de obsedat de ideea ortodoxiei confesionale, ci mai degrabă bazat pe principiile de bază comune tuturor bisericilor Într-un fel, erau oameni care erau oarecum apropiați ca spirit de Erasmus, deși în circumstanțele vremii au devenit adesea ceea ce în Franța se numea Ies politiques Mai presus de orice, ei au căutat pacea civilă și compromisul religios, opunându-se zeloților sectari ai Ligii Cei mai proeminenți dintre adepții francezi ai lui Lipsius, Charron și, respectiv, du Vere, un preot și un episcop, aparțineau catolicilor dintr-un depozit similar În al doilea rând, la fel ca Ies politiques, cititorii lui Lipsius au vrut mai mult decât să se plângă de conflicte violente și distructive - au vrut să le pună capăt și să creeze o nouă ordine politică Adesea aceștia erau oameni care dețineau înalte posturi militare și guvernamentale - conducători, generali, administratori majori Ei au realizat (sau au intenționat să realizeze) programe de transformare din cele cinci tipuri pe care le-am subliniat mai sus Aveau nevoie de o filozofie care să le ghideze munca și mulți dintre ei au găsit-o în scrierile lui Justus Lipsius Acum vreau să explorez de ce exact acest stoicism modernizat a devenit baza teoretică pentru acest tip de activism de stat Dar mai întâi aș dori să subliniez schimbarea care avea loc în acel moment, care a însemnat de fapt o mișcare către deism de mai târziu și, în cele din urmă, către umanismul exclusivist Aici, din nou, ar trebui să evităm anacronismele și să nu interpretăm acest proces ca un alt pas pe o cale dreaptă Părerile lui Lipsius erau în esență teiste, iar Dumnezeul său nu era "președintele" unui univers fericit, confortabil și armonios în stilul deismului din secolul al XVIII-lea Dar eclipsa unora dintre cele mai importante idei pentru creștinism - grația și agapa - a dus deja la o schimbare evidentă a centrului de greutate în viziunea lui Lipsius asupra lumii Poate părea chiar că nu a implicat nicio altă formă de închinare necondiționată a lui Dumnezeu, cu excepția cerinței de a dezvolta rațiunea într-o persoană și de a cultiva virtutea constanței - și acesta, într-un anumit sens, era avantajul filozofiei sale , întrucât tocmai în jurul întrebării închinării corecte a lui Dumnezeu au fiert ideile principale în secolul al XVI-lea bătălii Tăcerea lui Lipsius, însă, ar putea fi interpretată ca o încurajare de a face parte din "biserica la alegere", pentru a folosi această expresie oarecum anacronică (mai corect ar fi să spunem: "prin alegerea suveranului tău") Dar aceasta ar putea fi văzută și ca o dorință de a împinge adorarea lui Dumnezeu în plan secund, ca ceva în cele din urmă nesemnificativ și inutil Dumnezeu încă păstrează o mare importanță, căci el este sursa inteligenței; dar urmând rațiunea, imităm chipul lui Dumnezeu în noi Se pare, însă, că pentru a-i împlini voia, este suficient să devenim ființe umane desăvârșite; nu ni se cere nimic mai mult Această instalare Vârsta seculară a pregătit terenul pentru antropocentrismul deismului de mai târziu, după ce următorul pas fusese făcut sub influența sa în separarea facultăților noastre mentale de acțiunea lui Dumnezeu în noi Astfel a avut loc un punct de cotitură important Neostoicismul a fost un "zig" - deismul îi va fi "zig" Moștenirea lui Lipsius a avut un impact semnificativ asupra programelor de transformare militară și socială care au început la sfârșitul secolului al XVI-lea, deoarece el le-a propus conceptul-cheie de disciplină, iar etica sa necesita intervenția activă în viața publică În doctrina sa politică, expusă în Politicorum sive civilis doctrina#, libri sex ( ), Lipsius ia o poziție caracteristică Ies politiques, cu alte cuvinte, el este preocupat de restabilirea ordinii și stabilității și de a pune capăt războiului civil religios care a cuprins apoi o mare parte a Europei Lipsius vorbește în favoarea unei forme monarhice de guvernare, fără să acorde prea multă atenție cerințelor moșiilor Și totuși, suveranul, potrivit lui Lipsius, trebuie să se ghideze după principii morale stricte și să-și dedice eforturile binelui public Totuși, această lucrare nu se limitează la sfaturi generale: conține instrucțiuni detaliate legate de reforma armatei Aceștia subliniază importanța antrenamentelor dure și a disciplinei stricte pentru a construi o forță armată pregătită pentru luptă Dar în înțelegerea sa despre disciplină, Lipsius merge și mai departe, căutând să inspire armatei cu ideea necesității unei schimbări a caracterului moral Idealul său este o armată profesionistă, în care vechile valori ale onoarei personale și jafului ar dispărea în plan secund, iar soldații să fie inspirați de principiile stoice ale continentia, modestia, abstinentia - autocontrol, moderație și reținere Cu alte cuvinte, scopul pregătirii militare nu este doar instruirea în acțiuni coordonate și executarea precisă a comenzilor, ci și "reeducarea" morală a soldaților, insuflându-le etica profesională a datoriei și a autocontrolului Hoardele nestăpânite de mercenari, adesea un pericol nu mai puțin pentru supușii patronului decât pentru dușmanii săi, trebuie înlocuite cu trupe disciplinate, pentru care refuzul violenței și jafului ar fi o chestiune de onoare Toate acestea aveau un dublu sens, particular și mai general Un rezultat privat, concret, a fost asimilarea ideilor lui Lipsius de către inițiatorii reformelor militare din Țările de Jos din anii , printre care se numărau studenții săi (și, mai ales, însuși Moritz de Orange) Adoptând noi principii de antrenament intensiv de luptă, ei au creat o mașină de război extrem de eficientă care a devenit un model pentru imitație în toată Europa - de exemplu, în armata suedeză a lui Gustavus Adolphus, precum și în New Model Army a lui Cromwell bі Vezi: ibid , p Apariția unei societăți disciplinare La un nivel mai general, moștenirea lui Lipsius a determinat natura reformatorilor serioși ai secolului următor, oameni mânați de motive morale înalte - aceștia erau conducătorii sau, mai des, funcționarii publici de rang înalt, marii administratori, generalii, care a pus bazele reformelor menite să reconstruiască societatea în cele mai diverse aspecte ale acesteia În primul rând, Lipsius a propus obiectivul moral înalt de a sluji binele comun, înrădăcinat în etica simplității severe și a autodisciplinei - trebuia să devină baza unei transformări profunde a vieții instituționale și sociale prin disciplina și educația populația supusă guvernelor, iar în cele din urmă duc la o puternică asimilare de către subiecți a valorilor autocontrolului și a diligenței În general, a fost necesar să se creeze ceva asemănător cu ceea ce s-a numit mai târziu "etica muncii protestantă", să-l creeze într-o atmosferă spirituală apropiată de "asceza lumească" (innenveltliche Askese) pe care Max Weber o susținea , dar, într-un larg măsură, activ transformator eforturile puterii politice Se poate chiar susține că, în epoca monarhiilor absolute, etica intervenției active a statului a făcut nu mai puțin decât etica calvină a vocației să creeze un mod de viață raționalizat, ordonat și "profesionalizat" Neostoicismul, redinamizat de calvinism, a acţionat pe alocuri de sus, sprijinit de birocraţia statului, şi a adus tocmai rezultatele pe care în alte locuri neostoicismul şi pietismul le-au produs de jos, prin eforturile unor antreprenori dezinteresaţi, profund angajaţi, precum şi diverse tipuri de uniuni şi asociaţii de voluntari În acest activism și asceză dezinteresată, neostoicismul și calvinismul erau extrem de apropiate La urma urmei, Calvin și-a început cariera publicând o lucrare despre Seneca În ciuda diferențelor teoretice dintre neostoicism și calvinism, a fost ușor pentru acei membri ai societăților calviniste care nu s-au străduit în mod deosebit pentru ortodoxia teologică strictă să combine în mintea lor calvinismul cu neostoicismul (Voi spune mai multe: pentru mulți catolici și luterani, aceasta nu a fost, de asemenea, o sarcină prea dificilă ) La urma urmei, însuși impulsurile și scopurile ordinii erau în toate cazurile foarte asemănătoare: crearea unei ordini stabile în societate, obișnuirea oamenilor cu alege o "un anumit drum" în viață prin dedicarea acelei profesii sau oricărei alte profesii concepute în termeni de serviciu față de ceilalți: în sfera vieții private - prin muncă productivă, în sfera vieții publice - prin activități guvernamentale menite să asigure bunăstarea a subiectelor Adevărat, în sfera Calvinismului politic creat Max Weber, Die Protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus (Weinheim: Beltz Athenăum, ), S ; Traducere în engleză: Talcott Parsons, The Protestant Ethic and the Spirit of Capitalism (New York: Scribner, ), p Cm : Oestreich, Neostoicism, pp - Vârsta seculară un număr de forme semnificativ diferite, iar unele dintre ele s-au dovedit a fi profund ostile stăpânirii absolutiste Dar ideile despre ordinea socială ideală, despre activismul specific ca condiție indispensabilă construirii lui, precum și despre stăpânirea evlavioșilor/virtuoșilor, necesară atingerii acestui scop, erau extrem de asemănătoare Similar a fost convingerea că toate acestea ar putea fi realizate - și se pare că suntem mai puțin uimiți de faptul însuși a unei astfel de credințe decât ar trebui să fim Căci cum a fost posibil, în fața unei mase atât de uriașe de violență și dezordine, atât în istoria trecută, cât și în lumea de azi, în confruntarea cu un material uman atât de flagrant recalcitrant, să găsească speranțe serioase pentru implementarea unor măsuri decisive și chiar și schimbări ireversibile în bine? Este clar că aici a avut loc o viziune radicală asupra lumii Evul Mediu pare să fi ținut ferm la o noțiune care a fost probabil comună pentru majoritatea oamenilor aproape în orice moment, și anume că capacitatea noastră de a eradica păcatul și dezordinea din această lume are limite rigide Desigur, foarte multe sau chiar majoritatea epocilor postulau undeva în trecutul îndepărtat o "epocă de aur", iar uneori părea a fi ceva care, în împrejurări favorabile, putea fi readus pe pământ Așa s-au gândit umaniștii Renașterii despre perioada de glorie a culturii clasice Dar exact același spirit a stat în spatele refacerii "Imperiului Roman" de către carolingieni Iar împărații bizantini succesivi au continuat să viseze multă vreme la noua domnie a lui Iustinian Cu toate acestea, rareori ștacheta a fost ridicată la o înălțime atât de îndrăzneață, precum s-a făcut în programele calviniste și neostoice de reformă din secolul al XVII-lea Ambiția unor astfel de planuri avea două aspecte În primul rând, autorii lor și-au stabilit scopul de a pune capăt complet violenței și dezordinei sociale, astfel încât la un capăt al spectrului au rămas doar crimele persoanelor private, iar la celălalt - violența legitimă a statului în timp de război și în timpul războiului lupta împotriva criminalității În al doilea rând, au intenționat să insufle cel puțin unele norme de civilitate și de viață respectabilă literalmente în fiecare persoană Desigur, aceste obiective erau interdependente, pentru că numai prin realizarea a ceva asemănător celui de-al doilea dintre ele se putea conta serios pe implementarea primului Îndrăzneala unor astfel de proiecte a fost fără precedent în istoria europeană (deși încercări similare par să fi fost făcute în diferite momente în China) Cu toate acestea, principalii lor creatori și interpreți erau conștienți de întreaga noutate a proiectului lor Cu alte cuvinte, deși s-au inspirat din diverse imagini ale "epocii de aur" din trecut, le era destul de clar că planurile lor însemnau o încercare nu numai de a reveni fostei "epoci de aur", ci de a o depăși într-un număr de puncte semnificative Astfel, calvinii au privit înapoi la zilele bisericii primitive Dar deși probabil au simțit că sunt inferiori creștinilor de atunci în sfânt Apariția unei societăți disciplinare Într-adevăr, ei au înțeles că creștinizarea completă a întregii societăți era de neconceput în acea epocă îndepărtată Prin urmare, vedem că calviniștii au căutat adesea modele pentru ei înșiși în Israelul Vechiului Testament, care le-a servit, cel puțin, ca simbol al unei societăți evlavioase, înconjurată din toate părțile de dușmani răi Dar ceea ce intenționau să depășească Israelul antic a fost determinat de principiile de bază ale doctrinei creștine În același mod, Lipsius și adepții săi neostoici au privit înapoi la Imperiul Roman, la marile sale realizări juridice, militare și politice Într-un fel, asistăm la o schimbare a intereselor umaniste aici - de la literatura latină și greacă la istoricii Romei (inclusiv grecul Polybius), și mai ales la Tacitus În ceea ce privește retorica, laconismul lui Tacitus a fost de asemenea favorizat față de stilul mai pronunțat al lui Cicero Seneca a servit drept sursă principală a ideilor stoice Secolul al XVII-lea a fost chiar numit direct "Epoca romană" Dar, cu toată admirația lor pentru spiritul de stat roman, disciplina militară și filosofia stoică, Lipsius și adepții săi și-au dat seama din ce în ce mai mult că propriile lor planuri, menite să reformeze morala și să transforme viziunea asupra lumii a întregului popor, invadau o nouă zonă Un alt exemplu de societate complet impregnată de principii morale stricte și înalte a fost (într-un anumit sens) Roma republicană timpurie și (mai rar) politicile grecești din perioada de glorie Aceste idealuri au jucat un rol important în alte epoci ale istoriei europene moderne - pentru umaniștii civici ai orașelor italiene ale Renașterii și, bineînțeles, în marile revoluții din secolul al XVIII-lea, americane și franceze Totuși, chiar și aici, cel puțin în acest din urmă caz, oamenii au simțit acut că este imposibil să ne întoarcem pur și simplu la aceste mici societăți de democrație directă, în care toți cetățenii "se cunoșteau din vedere" și că unul dintre motivele de neconceput o astfel de revenire (pe lângă dimensiunea puternic crescută a statelor moderne) constă tocmai în faptul că republicile antice nu au inclus întreaga populație în cetățenii lor, lăsând în afara populației muncitoare, în primul rând sclavi comunitatea civilă Deci, de unde au atras acești oameni credința în puterea lor de care aveau nevoie pentru a intra în spații noi, neexplorate? Pentru noi, o astfel de întrebare poate părea ciudată, pentru că în multe privințe trăim în epoca creată de ei Nouă, locuitorilor lumii nord-atlantice, ni se pare, desigur, "norma" că violența și dezordinea pot fi eliminate din spațiul principal al vieții noastre și A se vedea: ibid , p e Vezi James Madison în Federalist Papers, nr ; Madison, desigur, credea că această situație era nouă prin excelență Așa spun Hegel și Benjamin Constant A se vedea: Charles Taylor, Hegel (Cambridge: Cambridge University Press, ), pp - ; şi de asemenea Benjamin Constant, "De la liberte des anciens comparee ă celle des modernes", în Constant, DeTEsprit de Conqueteet de l'Usurpation (Paris: Flammarion, ), pp - Vârsta seculară împingeți la doi poli opuși - crime individuale și războaie de stat Revoltele în masă din sudul Los Angeles-ului sau de la periferia Parisului nu doar ne șochează și rănesc - le considerăm dovezi ale unor "eșecuri" grave în funcționarea normală a societății noastre Privim cu groază unele dintre statele care au apărut pe teritoriul fostei URSS și vedem în ele ceva mai asemănător, mai degrabă, cu propriul nostru trecut premodern Într-un fel, ne-am atins scopul pe care ni l-am propus cândva, am reușit să insuflem "civilitate" tuturor, iar acum marea majoritate a populației din țările noastre este alfabetizată, are în spate mulți ani de studii școlare, acceptă anumite norme de muncă disciplinată și viață respectabilă pașnică În aceste condiții, suntem cu atât mai speriați și revoltați de semnele că unii tineri în mod clar "regresează", recurg la violență și degradează la un stil de viață care exclude complet valorile familiale și etica muncii Norma, care a devenit complet firească pentru noi și nu mai necesită reflecție, este acum chiar mai mare decât nivelul pe care teologii calvini și oamenii de stat neostoici au căutat să-l atingă atunci când și-au început reformele în urmă cu patru secole Cu toate acestea, trebuie să scăpăm de anacronism și să înțelegem clar cât de importantă și chiar uimitoare a fost schimbarea descrisă aici Ne apare din nou întrebarea: cum au ajuns acești oameni să creadă că sunt capabili să o ducă la îndeplinire? Căci premisa necesară a tuturor programelor menționate, precum și cea mai profundă bază a acestui impuls de transformare, a fost convingerea extraordinară că ființele umane sunt susceptibile de transformare radicală Nu putem să nu ne minunăm de îndrăzneala extraordinară a unora dintre proiectele puritane care sugerau înfrânarea naturii umane păcătoase prin forța legii Într-unul dintre tratatele sale din , William Stoughton a proclamat: "Nu există o astfel de ofensă împotriva vreuneia dintre poruncile înscrise pe ambele table ale legii sfinte a lui Dumnezeu care din timpuri imemoriale și până acum nu este supusă pedepsei de către cei temporali și puterea civilă a regelui" Asta înseamnă că întregul Decalog a fost deja incriminat Stoughton continuă să vorbească despre erezie și despre a fi în afara bisericii; alți puritani din acea epocă au propus legi împotriva momelirii, dansului, înjurăturilor, a jocurilor și distracțiilor duminicale, a berii la biserică și altele asemenea Aceleași intenții ambițioase (deși oarecum diferite) se regăsesc în regulamentele Polizeistaat-ului Dorința de a recrea subiecți prin reglementarea strictă a celor mai mici detalii din viața lor a mărturisit credința aproape nelimitată a autorităților în capacitatea lor de a reface oamenii după un nou model, i-a aruncat într-o nouă formă După cum scrie Raev, "aici au pornit de la o convingere implicită, deși aproape niciodată direct exprimată Walzer, Revoluția sfinților, pp , Apariția unei societăți disciplinare vivacitatea naturii umane" S-a presupus că "natura umană este în mod inerent flexibilă și maleabilă și că voința și circumstanțele exterioare sunt capabile să-și schimbe forma" Desigur, unii considerau o astfel de transformare radicală nimic mai mult decât o posibilitate abstractă, pur teoretică, fără prea multe speranțe că, luând de-a face cu masele, s-ar putea obține efectiv un asemenea succes; cu toate acestea, prin credința comună, nu existau obstacole fundamentale în calea acestui tip de inginerie socială Și ce ar putea deveni un obstacol pentru ea? În primul rând, înțelegerea tradițională a lucrurilor, care a stabilit limite stricte pentru o reformă care a fost totală în proiectarea sa Pentru Evul Mediu european, esența unei astfel de viziuni asupra lumii a fost formulată clar de Augustin Cele două societăți - orașul lui Dumnezeu și orașul pământului - au existat nu doar una lângă alta, ci s-au amestecat una cu cealaltă Orașul pământesc era un depozit al păcatului și în interior, prin însăși natura sa, gravita spre violență și ceartă Chiar și guvernul ar putea fi considerat un agent al violenței la un nivel superior și la scară mai largă Cu toate acestea, puterea lui era absolut necesară La urma urmei, doar un agent atât de puternic ar putea păstra frica de figuri mai mici, care altfel ar transforma rapid viața societății într-un haos insuportabil Cu o evaluare atât de scăzută a statului, rolul său se reduce la menținerea unei anumite ordini în lumea căzută, dar statul este incapabil să cultive virtutea în cetățeni, de unde și capabilitățile sale limitate Desigur, în țările creștine, există și un oraș al lui Dumnezeu lângă noi și printre noi Deci, poate statul creștin este capabil să realizeze mai mult? Augustin, care el însuși a trăit într-un imperiu creștin, nu credea în acest lucru Statul creștin putea ajuta biserica, înăbuși ereziile, eradica cultele false, dar nu era în stare să facă mai bine pentru propriii cetățeni - doar orașul lui Dumnezeu, reprezentat pe pământ de biserică, putea să lupte pentru așa ceva În plus, raportul cantitativ în sine nu era în mod clar în favoarea orașului lui Dumnezeu Potrivit lui Augustin, cu care atât catolicismul medieval târziu, cât și (într-o măsură și mai mare) calvinismul au fost de acord în acest sens, numărul celor salvați a fost extrem de mic - o mână de elită dintre masa uriașă a damnaților Și din moment ce Augustin era stăpânul gândurilor conducătorilor Reformei, cum le-ar fi putut trece prin minte că vor putea să depășească limitele pe care le-a stabilit atât de convingător? Răspunsul nu constă în faptul că se presupune că ei credeau că sunt de fapt mai mulți aleși pentru mântuire, ci, așa cum am văzut mai sus, în ideea lor despre distribuția corectă a funcțiilor: aleșii sunt chemați să guverneze, disciplinând întreaga societate cu puterea lor Raeff, Statul polițienesc bine ordonat, p Vârsta seculară Ulterior, desigur, au trecut treptat la o viziune ușor diferită asupra lucrurilor Granița dintre cei puțini mântuiți și masa damnaților, care trecuse anterior, și aproximativ în mod egal, în cadrul fiecărei societăți, a început acum să împartă, pe de o parte, societățile evlavioase, care constau, așa cum se presupunea tacit, în principal din aleșii și, pe de altă parte, societățile care se aflau sub stăpânirea Romei și a slujitorilor săi, sau au stagnat complet în întunericul păgânismului Poate că în acestea din urmă există un număr mic de suflete curajoase care rezistă cu curaj persecuției, dar majoritatea membrilor lor, fără îndoială, merg la moarte veșnică Și o astfel de schimbare era inevitabilă, pentru că este cu adevărat extrem de greu să citești o astfel de predică turmei fără a accepta, cel puțin ca ipoteză de lucru, poziția că fiecare dintre ascultătorii tăi, cel puțin, are șansa de a fi printre aleșii lui Dumnezeu cele În plus, dimensiunea foarte mică a multor comunități calviniste și expunerea lor constantă la atacurile unui mediu ostil au întărit această atitudine "noi împotriva lor", care, la rândul său, a încurajat analogiile cu Israelul antic Astfel, limitele stabilite de Augustin au fost depășite de calviniști Și în atmosfera spirituală mai puțin ortodoxă a neostoicismului, aceste granițe, mai degrabă, "de la sine" au fost șterse și au dispărut din vedere Dar ideea aici nu este doar că ideea potențialei scale a transformărilor s-a schimbat La urma urmei, pentru ca această nouă încredere în posibilitatea implementării lor să apară, fosta înțelegere nereflectată a structurii societății și a conexiunii acesteia cu răul a trebuit să se stingă Am menționat deja o serie de schimbări profunde în percepția anumitor aspecte ale vieții sociale - de exemplu, o atitudine fundamental nouă față de sărăcie, precum și alienarea și o respingere decisivă a vechilor ritualuri sociale, care acum erau văzute ca nimic mai mult decât viciu și ultraj Dar la urma urmei, în fiecare dintre aceste cazuri, în spatele instalării anterioare nu se afla doar o teorie, ci un întreg sistem de viziune asupra lumii Poate că am putea caracteriza pe scurt esența sa astfel: ea tindea să perceapă societatea ca fiind împărțită în grupuri sau moșii, formând o structură ierarhică și în același timp complementară în funcțiile lor Cunoaștem doctrine clar formulate care reflectă o astfel de ordine socială, precum teoria unei societăți formată din trei clase - cei care se roagă (călugări și preoți), cei care luptă (nobili) și cei care muncesc (țărani); sau diverse analogii între regat și corpul uman, unde fiecărei moșii îi corespunde o anumită parte a corpului (regele - capul, nobilimea - mâinile etc ) O astfel de împărțire a societății implică faptul că, în ciuda inegalității evidente în demnitatea diferitelor pături sociale - până la urmă, avem de-a face aici cu un sistem ierarhic - nu poate fi vorba de îmbunătățirea societății prin desființarea straturilor sale inferioare sau prin transformarea tuturor a acesteia Apariția unei societăți disciplinare membrii în călugări sau, să zicem, în cavaleri Fiecare strat este în felul său necesar pentru binele întregului Înclin să cred că în mintea majorității acest tip de înțelegere a societății a fost transferat într-o oarecare măsură către alte diferențe și diferențieri sociale, chiar și acolo unde nu existau teorii clar exprimate în acest sens Astfel, atitudinea față de săraci a fost parțial explicată prin adevărul aparent de la sine înțeles că "intotdeauna vor fi săraci" De asemenea, avea sens pentru că cei săraci, primind ajutor de la vecinii mai norocoși, le-au oferit ei înșiși acestora din urmă ocazia de a-și salva sufletele Complementaritatea funcțiilor a fost combinată aici cu o diferență de demnitate (Totuși, această diferență putea fi găsită în ambele direcții: un feudal care dădea pomană sau un oraș bogat în rangul său lumesc, desigur, l-a întrecut pe cerșetor, dar acesta din urmă ar putea sta mai sus în ceea ce privește religia ) În cadrul de o astfel de viziune asupra lumii, încercările reale de a pune capăt sărăciei erau pur și simplu de neconceput Ceva asemănător, după părerea mea, se poate afirma despre îmbinarea sfințeniei ascetice cu izbucniri neîngrădite de distracție furtunoasă sau chiar cu plăceri senzuale de natură complet carnală Aici, desigur, este mai greu să le dovedim complementaritatea, întrucât, spre deosebire de exemplul săracilor, nu ne putem referi la nicio învățătură anume Totuși, ceva de acest fel pare să fi fost implicit în riturile de carnaval, sau implicit prezent în diferitele "sărbătorile neascultării", ca și în toate celelalte ritualuri care "au dat lumea peste cap" - după care ordinea normală a lucrurilor a fost restabilită În orice caz, am încercat să demonstrez asta în secțiunea anterioară a cărții Desigur, una dintre explicațiile fenomenelor descrise mai sus este teoria "ventilației" (supapă de siguranță): societatea avea nevoie de aceste libertăți temporare pentru a elibera periodic aburul acumulat sub influența mecanismelor represive ale vieții obișnuite - după care, împrospătat și cu vigoare reînnoită, a revenit la limitele rigide ale ordinii normale a lucrurilor Dar astfel de ritualuri pot fi probabil interpretate într-un alt mod Jocurile de carnaval de mâncare, sex și violență (de obicei imaginară, amuzantă) au fost o recunoaștere a faptului că aceste pofte trupești, chiar dacă erau fără îndoială inferioare muncii ascetice din Postul Mare, nu puteau fi complet eliminate și că, de asemenea, ar trebui i se acorda credit Desigur, teoria "ventului" este una dintre opțiunile pentru o astfel de explicație Ceea ce vreau să spun aici este altceva: acestor dorințe ar trebui să li se dea aerisire nu numai pentru că altfel ar sparge butoiul, ci și pentru că rămân un element necesar în echilibrul neschimbător al lucrurilor - cel puțin până la a doua venire Datorită (inclusiv) lor, lumea noastră continuă să existe Prin urmare, în aceste perioade speciale destinate ritualurilor, lăudăm rolul lor în univers, Vârsta seculară știind foarte bine că ei, ca ceva mai jos, vor trebui să cedeze loc superiorului, când lumea se va întoarce iarăși și se va pune pe picioare Sau poate ceva și mai profund se reflectă în acest echilibru - o noțiune în spiritul lui Turner despre cele două registre ale societății: societatea este ordine, iar în același timp societatea communitas este o structură, care, totuși, trebuie să revină periodic la rădăcinile ei , plonjând în antistructură Acest din urmă nu trebuie să fie complet trecut cu vederea și ar trebui să i se ofere o cale de ieșire În orice caz, carnavalul presupune (cum am argumentat mai sus în capitolul ) o înțelegere a timpului ca kayrotic și pe mai multe niveluri În multe privințe, această idee este de origine precreștină și necreștină, dar nu este în niciun caz neapărat anti-creștină La urma urmei, Evanghelia ne dă motive să credem că răul este atât de strâns legat de bine, încât nu poate fi pur și simplu distrus înainte de a veni sfârșitul acestei lumi sau, în limbajul Evangheliei: până la seceriș, grâu și neghină să crească unul lângă altul Este clar că în epoca modernității, elitele își pierd orice legătură cu o astfel de percepție a timpului O nouă idee despre lume și timp câștigă treptat putere, conform căreia complementaritatea ordinii și haosului nu mai este necesară Admiterea periodică a haosului în lumea noastră nu mai este gândită ca o schimbare inevitabilă corespunzătoare naturii kayrotice a timpului - acum este văzută ca o concesie nejustificată la ceea ce încercăm să distrugem complet, un fel de compromis cu răul De aceea, vocile criticilor unor astfel de elemente ale culturii populare sună din ce în ce mai des și mai tare, transformându-se în secolele XVII-XV printre elite într-un cor asurzitor Aceasta este o poveste lungă, dar dacă o expunem foarte pe scurt, vedem cum această nouă înțelegere a lumii și a timpului, care a apărut pentru prima dată în adâncurile viziunii creștine asupra lumii, este "copersă" de versiuni seculare, "prinse" de ele ; sau chiar așa: treptat se desfășoară din ce în ce mai clar într-o direcție seculară; neostoicismul lui Justus Lipsius, poate, ar trebui considerat începutul acestei schimbări Într-adevăr, avem dreptul să afirmăm că această nouă înțelegere a contribuit la formarea unei viziuni seculare moderne asupra lumii, a cărei caracteristică cheie este "timpul omogen, gol" Paralel cu acest proces, apare o idee nouă, fără compromisuri, a ordinii - ordinea în viața individuală și ordinea în societate Ideile moderne despre aceasta din urmă sunt caracterizate, printre altele, de o toleranță mult mai mică față de violență și dezordine socială decât înainte În secolul al XVI-lea, aristocrația militară violentă și recalcitrantă este îmblânzită - prin serviciul judiciar, prezența la curte sau gestionarea propriilor proprietăți Și în secolul al XVIII-lea începe frânarea și "antrenarea" întregii populații În nord-vestul Europei, revoltele, revoltele țărănilor, tulburările civile sunt din ce în ce mai puține - până când ajungem la cele mai corecte Apariția unei societăți disciplinare standarde înalte de comportament non-violent pe care majoritatea societăților nord-atlantice le consideră norma naturală a vieții lor interioare (În aceasta, ca și în multe alte privințe, Statele Unite sunt un exemplu curios de regresie la o epocă anterioară ) Și în procesul tuturor acestor schimbări - parțial stimulându-le, parțial atrăgându-ne puterea din ele - sentimentul capacității noastre de a stabili o astfel de ordine în viața noastră a devenit mai puternic Această încredere stă la baza diverselor proiecte de ordonare individuală și socială - în sfera religioasă, economică, politică - care încep să pună stăpânire pe minți în secolele XVII-XV O astfel de încredere este identică cu convingerea că nu avem nevoie de complementaritate, că afirmarea ordinii nu necesită recunoașterea limitelor sale sub forma unui principiu opus - principiul haosului Prin urmare, sărbătorile tradiționale de inversare generală sunt percepute atât ca o insultă, cât și ca o amenințare la adresa unei astfel de dorințe de ordine Nu mai tolerează "lumea pe dos" Astfel, devine din ce în ce mai ușor să pierzi sentimentul că maleabilitatea umană, susceptibilitatea la influențe externe, în principiu, are o limită, că atacul superiorului asupra celui inferior trebuie să se oprească undeva Natura aspră, sălbatică este capabilă să reziste civilizației - dar aici nu poate fi vorba de pierderi iremediabile, de un dezechilibru fatal, de distrugerea a ceva care este absolut necesar întregului Pe calea civilizației, trebuie să avansezi cât poți de mult Și acest lucru este valabil pentru utopiile iezuite din Paraguay, la fel de mult ca și pentru Polizeistaate din Europa Centrală Ulterior, vor apărea teorii psihologice speciale care sfinţesc această atitudine Ființa umană este un mănunchi de obiceiuri imprimate treptat pe tabula rasa, ceea ce înseamnă că nu pot exista limite pentru reforma Cu toate acestea, nesocotirea nesăbuită față de limite nu își are originea aici Mai degrabă, ea apare împreună cu acest concept foarte nou de ordine, în care locul cel mai important este acordat eforturilor constructive ale voinței, îndreptate spre refacerea rațională a vieții umane Vom înțelege acest lucru mai profund dacă ne punem întrebarea: de unde și-au tras aceste elite speranța fermă că vor putea, de fapt, să transforme societatea? În cazul calvinilor, era vorba despre credința că providența lui Dumnezeu le va da putere, cel puțin în unele dintre societățile alese de Dumnezeu Dar într-un climat spiritual influențat de neostoicism, s-a dezvoltat o nouă idee, conceptul de ordine naturală, care părea să ofere temeiuri serioase pentru speranțe de reformare a lumii Ideea ordinii naturale poate părea destul de tradițională Într-adevăr, acest lucru nu a fost predat de Platon și Aristotel, precum și de toți adepții lor în Vârsta seculară Evul Mediu și în vremurile de mai târziu? Dar era o ordine cu totul diferită, o ordine normativă, dar într-un sens diferit Vechea noțiune de ordine, care a revenit în cele din urmă la Platon, a implicat, atât în aristotelismul reînnoit al lui Toma, cât și în lumea lui Pseudo-Dionisie, ideea unor forme care sunt deja prezente și active în realitate Lumea vizibilă din jurul nostru exprimă, dezvăluie sau dezvăluie aceste forme - fie datorită unui fel de emanație, fie, după o interpretare mai ortodoxă, datorită creării lumii pe baza ideilor minții divine Ideea formelor active a jucat un rol crucial în tradiția etică antică, pe care am pus-o în contrast mai sus cu atitudinea modernă față de transformarea activă a realității, care presupune introducerea, introducerea formelor în natură ab extra prin voința omului Între timp, o nouă concepție asupra naturii se dezvoltă și în cadrul tocmai acestei perspective reconstructiviste Ordinea nu este ceva care acționează de la sine, încercând să se realizeze pe sine Mai degrabă, acesta este modul special în care Dumnezeu a intenționat să coordoneze lucrurile între ele și, dacă lucrurile urmează planul divin, atunci își împlinesc scopul, slujesc scopului stabilit de sus Însă acest plan nu "funcționează" spontan în natură, nu se străduiește "din interiorul său" pentru auto-împlinire Mai degrabă, corespunde - în unele zone - modului în care funcționează lucrurile de fado, în timp ce în alte zone poate fi realizat doar dacă este văzut și ghidat clar de ființe raționale și volitive Cel mai important dintre aceste din urmă tipuri este societatea umană; aici planul divin semnifică o normă care tocmai a fost propusă minții ca sarcină și nicidecum o normă care operează deja în ființe Și, din nou, este posibil ca această normă să "funcționeze" în realitate doar atunci când este acceptată ca normă și ființele raționale doresc să o implementeze prin voința lor Ea nu este doar compatibilă cu scopul de a transforma lumea și societatea, ci o presupune direct Aceasta corespunde unei etape importante în procesul de dispariție a vechii înțelegeri a lumii, care a apărut cu mult înaintea civilizației noastre și pe care Rémy Brague a descris-o în interesanta sa carte "Înțelepciunea lumii" (Remi Brague, La Sagesse du Monde) , Paris: Seuil) În forma pe care am moștenit-o de la greci, facem parte din cosmos, unde acest ultim termen implică ceva mai mult decât cuvântul nostru modern "univers" Înseamnă că întregul este ordonat, că această ordine se autosusține și că formele operează în cadrul realității (cum am exprimat-o mai sus) Acest lucru este la fel de adevărat pentru oameni și viețile lor, ca și pentru orice altă parte a universului Desigur, există imperfecțiuni în viața umană și, conform versiunii aristotelice, ele se găsesc în întreaga lume sublunară Doar cea mai înaltă lume, "raiul", întruchipează ordinea într-un mod perfect și, prin urmare, are sens să ne chemăm să imităm cerul și, prin urmare, să abandonăm practicile care se abat de la modelul perfect (іbі<i , pp - , - ) Un apel celebru de acest fel îl găsim în Republica lui Platon (VII, ) Totuși, ideea aici este încă că, imitând cerul, urmăm înclinațiile propriei naturi, lucrăm cu forme care se realizează singure Odată cu apariția unei noi atitudini spirituale, concentrată pe crearea a ceva care nu exista înainte, aceasta este ultima Apariția unei societăți disciplinare Una dintre cele mai influente expresii conceptuale ale acestei idei a fost conceptul de drept natural în secolul al XVII-lea A jucat un rol important în gândirea tomistă și a continuat să o facă în marii gânditori spanioli precum Suárez și adepții lor Dar acei gânditori pe care îi considerăm fondatorii teoriei moderne a legilor naturale și, în special, Grotius, Pufendorf și Locke, au dat acestei teorii un nou sens Derivarea conceptului de drept natural de către Grotius nu urmează calea obișnuită a definiției aristotelico-tomiste a scopurilor naturii umane Apare aproape toge geometrico* În primele pagini ale cărții De jure belii acpacis, Grotius deduce legea naturală drept ceea ce este "inerent" (convenit)(tm) unei ființe raționale și înclinate social Derivarea lui Grotius în sine se dovedește a fi extrem de comprimată, dar dacă este ușor extinsă, atunci obținem ceva de genul următor: o ființă rațională este o ființă care se ghidează în acțiunile sale de reguli, legi, principii; iar o fiinţă raţională şi în acelaşi timp socială trebuie să aibă legi care să facă posibilă viaţa comună Pe baza acestui criteriu, se pot deriva majoritatea interdicțiilor și prescripțiilor standard ale dreptului natural tradițional Nicio formă nu este presupusă aici ca deja în vigoare, ci este indicat doar modul în care lucrurile (în acest caz oamenii) pot fi "rezonabil" coordonate între ele, iar acest mod este oferit ca normă obligatorie Grotius, un adept al lui Lipsius, crede că rațiunea însăși face această lege obligatorie (de unde și celebra sa afirmație că această lege ar fi valabilă, etsi Deus non daretur ["chiar presupunând că nu există Dumnezeu"]) ; în timp ce Pufendorf și mai târziu Locke îl consideră obligatoriu ca o poruncă a lui Dumnezeu Dar raționamentul principal rămâne același Dumnezeu l-a creat pe om ca o ființă rațională și capabilă de conviețuire și l-a înzestrat cu dorința de a se conserva Din aceasta reiese clar ce norme considera Dumnezeu obligatorii pentru creaturile sale Este destul de evident că trebuie să respecte reciproc viața, libertatea și proprietatea spectacolul este pe moarte Pe de altă parte, ideea unui cosmos independent de om și capabil să ne servească drept model poate persista și după revoluția științifică care a distrus viziunea asupra lumii ca expresie sau manifestare a formelor (vom vedea acest lucru) în secțiunea următoare) S-ar putea argumenta că este încă prezent în unele mișcări ecologiste Cu toate acestea, în ultimele secole, antimodelele care descriu natura "cu sânge pe dinți și gheare" i-au adus o provocare din ce în ce mai decisivă În plus, concepția mecanicistă a universului nu mai poate percepe ideea adevăratei "înțelepciuni a lumii" ca ceva mai mult decât o metaforă slabă (ibid , Partea a IV-a) Conform legilor geometriei (prin mijloace matematice) (lat ) Hugo Grotius, De jure belii acpacis Traducere în engleză: Drepturile războiului și păcii, trad AC Campbell (New York și Londra: Walter Dunne, ), Cartea I, Introducere, paragraful , p Hugo Grotius, Despre legea războiului și păcii (De jure belii ac pacis), trad Francis W Kelsey (Oxford, ); Prolegomene, paragraful , p [Rus trad : Hugo Grotsiy, Despre dreptul războiului și păcii, M , , p - ] Vârsta seculară Aceste legi sunt obligatorii pentru noi, deoarece Creatorul poate face reguli pentru creațiile Sale Dar nu avem nevoie de o revelație specială pentru a înțelege care sunt aceste reguli Ele sunt evidente din natura acestor creaturi Acest concept de lege naturală sau ordine naturală evoluează odată cu programele transformatoare care schimbă fața societăților europene Locke duce orientarea către transformare la un nou nivel cu ajutorul psihologiei sale a conștiinței umane, înțeleasă ca tabula rasa, pe care obiceiurile viitoare nu au fost încă "întipărite" A arătat un interes puternic pentru transformarea societății engleze, promovându-și propriile opinii, de exemplu, asupra problemelor educației Nu este o coincidență că Locke a devenit una dintre figurile cheie ale tradiției moderne a dreptului natural De ce acest concept și aceste programe se potrivesc atât de bine? De ce aveau nevoie reformatorii de ceva ca legea naturală? De ce nu s-au oprit aici, după ce au dezvoltat ideea naturii umane ca fiind supusă unei influențe intenționate din exterior (cel mai remarcabil dintre toate, acest lucru a fost făcut de Locke? Dar pentru că trebuiau să pună o bază teoretică pentru o ordine socială care să se potrivească tuturor Amintiți-vă că neostoicismul s-a născut în mijlocul unei lupte sectare acerbe și violente Unul dintre scopurile sale cele mai importante a fost acela de a crea - pe lângă divergențele confesionale și în ciuda acestora - o bază pentru un acord rezonabil între părți cu privire la principiile principale ale vieții politice Iar Grotius l-a urmat pe Lipsius când a dezvoltat o teorie solidă care a servit drept justificare nu numai pentru subordonarea statului, ci și pentru dreptul internațional, care trebuia să fie valabil de ambele părți ale graniței schismei religioase Teoreticienii dreptului natural au căutat să deschidă calea pentru un acord reciproc, să ofere un spațiu pentru un compromis rezonabil, să înlocuiască teoriile partizane ale radicalilor religioși cu legea naturală și, ulterior, cu ajutorul versiunii lui Locke a acesteia, să neutralizeze alte reacții amenințător de eronate la ura religioasă, de exemplu, doctrinele puterii absolute, nelimitate de nicio lege Pe acestea din urmă le-am menționat în mod special pentru că trebuie să ne amintim că ordinea bazată pe legea naturală a avut concurenți teoretici serioși, care au fost concepute și ca o ieșire din situația critică de opoziție religioasă violentă și ca bază pentru eforturile transformatoare ale statului Nu ne mai amintim acest lucru - alternativele învinse tind să depășească orizontul memoriei noastre istorice - dar până la urmă, în Europa secolului al XVII-lea, statul absolutist părea a fi răspunsul cel mai convingător la oroarea și haosul războiului religios, și își căuta un fundament teoretic în propria idee de bine De asemenea, avem tendința de a pierde din vedere această idee, deoarece diferența ei față de ideile premoderne era mică Apariția unei societăți disciplinare radicalul ei În primul rând, a rămas ierarhic: societatea a fost privită ca un sistem pe mai multe niveluri de clase sau moșii inegale ca poziție, reproducând în mare măsură structura socială medievală În plus, liderii nu aveau nimic împotriva faptului că oamenii de rând au păstrat vechea înțelegere organică a societății ca complementaritate ierarhică Dar în alte privințe, de exemplu, în felul în care elita însăși a formulat sensul unei astfel de ordini sociale, au existat motive distinct moderne, așa cum reiese, să zicem, din scrierile lui Bossuet Aceste formulări provin din conceptul modern de acțiune - care vizează în primul rând crearea de noi tipuri de ordine, și nu subordonarea formelor sale care există deja în "natura" Ca și în teoria dreptului natural, ordinea politică este concepută aici ca o modalitate de a rezolva o problemă specifică: cum să menținem ordinea și civilizația între agenți diferiți și potențial ostili? Stăpânirea absolutistă și o ierarhie socială rigidă sunt percepute ca o soluție la această problemă - și nu ca ceva prestabilit, dat de însăși natura cosmosului Sistemul absolutismului servește scopului subordonării fiecăruia unei singure voințe neîndoielnice, centrul puterii supreme, sau "suveranitatea", fără de care, conform acestei concepții moderne și centrate pe voință, societatea în principiu nu poate exista Scopul ierarhiei este de a asigura ordinea prin atribuirea locului si functiei corespunzatoare fiecaruia si prin crearea unui sistem de lant de comanda clar, cu ajutorul caruia impulsurile calauzitoare ar putea fi distribuite de sus catre intreaga societate În secolul al XVII-lea, un astfel de răspuns la amenințarea dezordinei părea multora a fi mai persuasiv din punct de vedere intelectual și mai eficient din punct de vedere politic decât soluțiile bazate pe diferite versiuni ale teoriei drepturilor naturale Într-adevăr, versiunile timpurii, pre-Loccan, ale teoriei dreptului natural au compromis acest ideal de suveranitate indivizibilă, cristalină: scopul contractului social pentru Grotius și Pufendorf a fost de a stabili un astfel de sistem absolutist de guvernare nerestricționat În plus, acest concept de ordine ierarhic-comandă se baza și pe doctrina Providenței divine Căci în ascultare de un asemenea suveran, omul împlinea însuși voia lui Dumnezeu, în modul cel mai evident, în varianta acestui punct de vedere, care ne este bine cunoscut astăzi ca teoria dreptului divin al regilor Din punctul nostru de vedere actual, acest concept de comandă pare a fi ceva ca un compromis sau o etapă intermediară între ideile medievale și epoca modernă, cu dominația sa caracteristică a ideii de drept natural Dar o astfel de evaluare este într-un anumit sens anacronică, pentru că opiniile descrise predominau în acel moment și nu păreau deloc a fi un fel de formă de tranziție Cu toate acestea, această evaluare este corectă în acest sens Vârsta seculară respect că conceptul de comandă a păstrat într-adevăr trăsăturile binecunoscute ale concepției medievale asupra societății și a fost perceput de susținătorii săi ca o continuare directă a sistemelor monarhice anterioare de guvernare Ca structură de comandă, care era considerată a fi succesivă fostelor ordine sociale, care erau mai mult construite pe principiul complementarității, statul absolutist a arătat o anumită asemănare cu structura bisericii post-Trident O astfel de paralelă ar putea nu numai să provoace rivalitate, ci și să aducă împreună biserica și monarhiile care au adoptat acest sistem de vederi Și din cauza acestei apropieri, legătura fatidică a bisericii cu vechiul regim ("vechiul regim") a devenit și mai strânsă În lumina celor spuse, probabil că nu va părea prea exagerat să definim acest concept de comandă al ordinii drept "baroc", chiar dacă arta și arhitectura care au înflorit sub acest nume nu au predominat în absolut toate societățile care au acceptat această politică teorie (Franța lui Ludovic al XIV-lea s-a perceput mai degrabă ca "clasică" ) Dar combinarea principiului ierarhiei cu impulsurile călăuzitoare mergând de sus în jos, care determină această teorie, s-a reflectat, fără îndoială, în formele artistice Cu toate acestea, teoria dreptului natural care s-a dezvoltat din versiunea lui Locke a luat o direcție semnificativ diferită Desigur, această teorie avea (și nu putea să nu aibă) un aspect voluntarist care sublinia potențialul transformator al puterii, dar avea nevoie și de conceptul unei ordini normative care să stabilească regulile și scopurile transformării în sine, iar aici principiul ierarhiei și subordonării pur și simplu nu a jucat un rol decisiv roluri Ordinea urma să se bazeze, mai degrabă, pe o competiție, o "rase" de indivizi inițial egali, care sunt menți să creeze în cele din urmă o societate de folos reciproc Treptat, această ordine normativă devine un model pentru tipul de societate către care se îndreaptă procesul de transformare Fiinţele rezonabile şi capabile de convieţuire, chemate să trăiască împreună, respectându-se reciproc viaţa şi libertatea, trebuie să-şi menţină existenţa şi prin muncă sârguincioasă în folosirea mediului natural Desfășurată corespunzător, această exploatare a naturii duce la creștere economică Dreptul de proprietate, pe de altă parte, decurge direct din această utilizare a naturii și în același timp face posibilă perfecțiunea și, prin urmare, progresul economic însuși Iar din legea naturală astfel interpretată iese o normă de ordine durabilă, în cadrul căreia oamenii harnici, mergând cu încredere pe calea chemării lor, se dedică creșterii economice și prosperității, și nu războiului și jafului, ghidați de moralitatea respectului reciproc și etica autoperfecționării Această comandă nu a fost acceptată John Locke, Second Treatise of Civil Govemment, capitolul [Vezi Vezi și: "Două tratate despre guvernare", capitolul , în: J Locke, Works in three volumes, vol M : Thought, ] Apariția unei societăți disciplinare la fel ca o idee bună - au văzut în el un mod de viață rezonabil și dat de Dumnezeu A lupta pentru aceasta nu înseamnă a-ți urma propriile capricii sau alegerea personală arbitrară; este să te deplasezi în direcția dată de sus a cursului lucrurilor către starea ideală finală, unde toate lucrurile își vor lua locul lor Aceasta este ordinea naturală a lucrurilor, nu în sensul că își face deja drum în istorie - o idee de acest fel va apărea atunci când Hegel își va combina atitudinea transformatoare cu teleologia aristotelică - ci mai degrabă în faptul că este rațional și chiar scopul providențial al eforturilor noastre Acum aceste eforturi pot fi observate pe termen lung Vedem aici nașterea conceptului a ceea ce astăzi se numește "dezvoltare" Fără acest concept, ne este deja dificil să ne gândim la societatea umană și la istorie Se pare chiar că fără ea pur și simplu nu am ști ce să facem sau cum ar trebui să definim binele public Este clar că înțelegerea noastră despre timp s-a schimbat radical Ideea echilibrului ierarhic, care era de bază pentru vechea concepție a societății, a dispărut odată cu o astfel de înțelegere a timpului, în care ciclicitatea a jucat un rol important (de exemplu, acum vine vremea carnavalului sau a "nesupunere universală" , iar apoi va fi înlocuit cu altă dată - momentul restabilirii ordinii) Orizontul de mult timp, i e receptacolul temporal al transformării moderne a lumii se dovedește a fi strict liniar, este format din "timp omogen, gol" În secolul al XVIII-lea această noțiune de ordine naturală avea să fie dezvoltată în continuare, completând astfel trecerea de la vechea idee a Marelui Lanț al Ființei, de la o ordine ierarhică ale cărei forme deja "funcționau" în lumea reală, la un univers de "natură" create în așa fel încât în procesul de activitate care vizează satisfacerea nevoilor lor individuale, acestea se împletesc reciproc, se împletesc În schimbarea lor constantă, se oferă reciproc ajutor și sprijin Este important de remarcat aici că echilibrul caracteristic acestei idei în forma sa inițială, care a existat în secolul al XVII-lea, se va pierde ulterior La început, experiența unei lupte grele cu natura recalcitrantă a fost echilibrată de anticiparea armoniei viitoare a destinației noastre finale Cu toate acestea, în secolul al XVIII-lea, armonia era din ce în ce mai percepută ca fiind deja prezentă Armonia intereselor este "înscrisă" în natura umană încă de la început Pentru a crea o ordine a lucrurilor fără conflicte, ar trebui să existe suficientă "simpatie" reciprocă și interese comune Începe o căutare frenetică pentru forțele malefice responsabile de tulburarea ordinii corecte: regi, preoți, gardieni de pe pământurile comune? Benedict Anderson, Imagined Communities (Londra: Verso, ), p , op nr: Walter Benjamin, Illumi-nations (Londra: Fontana, ), p Vârsta seculară Totuși, aici nu trebuie să cădem în exagerare - schimbările care au avut loc nu au fost deloc totale Dar nevoia de muncă grea și grea a început să fie uitată din ce în ce mai des Aceasta a reflectat o situație nouă, când "civilizația" părea a fi ceva ce fusese deja realizat în principiu pentru mulți reprezentanți ai elitelor europene în continuă creștere, iar reformarea completă a societății era o chestiune de viitor apropiat și nu o perspectivă îndepărtată , a fost doar necesar să se implementeze încă un "pachet" de reforme: politice (de exemplu, introducerea unui guvern reprezentativ), economice (de exemplu, oferirea de laissez-faire) sau sociale (de exemplu, eliminarea castelor și privilegiilor) Adevărat, unele dintre aceste programe finale ar putea fi chiar îndreptate împotriva însăși "civilizației" în înțelegerea ei de atunci (multe lucrări ale lui Jean-Jacques Rousseau sunt impregnate cu un spirit similar) Într-o astfel de atmosferă, cu simțul caracteristic al ordinii realizate și sentimentul că potențialul transformator a fost realizat cu succes, a putut înflori antropocentrismul și s-au format condițiile în care umanismul exclusivist a ieșit în sfârșit din sânul istoriei ca o alegere forțată Dar înainte de a trece la acest subiect, aș dori să mă uit încă o dată înapoi și să încerc să înțeleg cum unele dintre principiile fundamentale ale umanismului exclusivist au apărut în adâncul tradiției neostoice După cum am menționat mai sus, atitudinea față de transformare joacă un rol important în neostoicism Accentul este mutat de la ideea unei forme care aspiră în interior la auto-realizare, dar are nevoie de asistența noastră pentru aceasta, către o formă care prinde rădăcini, este adusă în viața noastră din exterior prin forța voinței În secolul al XVII-lea, această trecere către etica poesis-ului își găsește desăvârșirea - într-o nouă teorie consecventă intern a agentului detașat, precum și într-o nouă înțelegere a virtuții ca dominație a voinței asupra patimilor Una dintre cele mai influente versiuni istorice ale acestei abordări a fost dezvoltată de Descartes Fără îndoială, Descartes aparține școlii neostoice de gândire El a fost influențat de adepții francezi ai lui Lipsius, du Vere și Charron și, fără îndoială, a făcut cunoștință cu ideile lui Lipsius prin tutorele săi iezuiți de la La Flèche După cum am văzut mai sus, neostoicismul în interpretarea lui Lipsius însuși s-a îndepărtat deja de modelul original al acestei teorii, în primul rând, cu un accent deosebit pe voință și pe dualismul spiritului și trupului Descartes a mers și mai departe pe această cale, dezvoltând o idee complet diferită Acest proces poate fi descris ca o tranziție de la o etică bazată pe o ordine care există deja în realitate la o etică care tratează ordinea ca rezultat al unui efort de voință din exterior Luând constant mecanicist- Principiul neintervenției Literal: "lasă-mă să fac" (fr ) Apariția unei societăți disciplinare viziunea șahului asupra lumii materiale, Descartes distruge complet orice fundație pentru etica de primul tip Nu mai are sens să vorbim despre lucruri naturale ca exprimând sau realizând în sine o formă Explicația cauzală a lucrurilor în astfel de termeni devine pur și simplu de neînțeles Formele și expresiile lor aparțin de acum înainte exclusiv domeniului spiritului, în timp ce materia trebuie înțeleasă ca un mecanism Mai mult, clarificarea acestei distincții are o importanță decisivă pentru etică, deoarece virtutea însăși constă în spirit, și anume în voință, care exercită controlul asupra corpului și asupra întregii zone a ceea ce decurge din conjugare a sufletului și a trupului, și în special asupra patimilor Cel care nu înțelege cu o claritate perfectă esența acestor diferențe nu este capabil să vadă clar ce ar trebui să conducă peste ce Atât știința, cât și morala ne cer să dezamăgim lumea Suntem obligați să facem o distincție strictă între spirit și corp și să atribuim toate gândurile și semnificațiile sferei interiorului, mentalului Trebuie să stabilim o graniță dură, care (după cum am discutat deja mai sus) delimitează limitele sinelui izolat Ideea realității exterioare ca mecanism pur a fost pentru Descartes un instrument practic și o condiție absolut necesară pentru trasarea acestei limite În dimensiunea etică, unde avem de-a face cu "praxis", trebuie să fim capabili să tratăm tot ce nu este mental ca pe un mecanism, i e a lua o poziție instrumentală, a accepta atitudinea față de transformarea lumii care se află în afara spiritului Dar o astfel de atitudine ar trebui să se extindă nu numai asupra trupului, ci și asupra a tot ceea ce nu este spirit pur, cu alte cuvinte, să acopere lucrurile care apar în spirit doar ca urmare a unirii sufletului și trupului (vorbim în primul rând despre pasiuni) Astfel, Descartes dezvoltă o teorie a pasiunilor care este esențial diferită de cea stoică Pentru stoici, pasiunile erau opinii false Când dobândim înțelepciunea, suntem complet eliberați de ele - pasiunile pur și simplu dispar, precum iluziile, ceea ce sunt Descartes, pe de altă parte, înțelege pasiunile într-un mod complet diferit, nu în ceea ce privește ceea ce "spun", ci în ceea ce privește funcțiile lor Pasiunile sunt răspunsuri pe care Creatorul ne-a înzestrat cu capacitatea de a răspunde realității cu forța corespunzătoare în circumstanțe adecvate și bine definite Iar scopul nostru nu este să scăpăm de pasiuni, ci să le punem sub controlul instrumental al propriei noastre minți Pasiunile nu trebuie să dispară; dimpotrivă, ele sunt chiar mai puternice în cei mai buni dintre oameni decât în majoritatea Și totuși, cea mai importantă cerință aici rămâne subordonarea pasiunilor față de voință Descartes admira Ies plus grandes âmes, which ont des raisonnements si forts c si puissans que, bien qu 'elles ayent aussi des passions, c mesme souvent de plus violentes que celles du commun, leur raison demeure neantmoins tousiours la maistresse Scrisoare către Elisabeta, mai , A&T, GV, ; Traducere în engleză: Descartes, Philosophical Letters, trad Anthony Kenny (Oxford: Oxford University Press, ); în continuare Scrisori [Descartes, Lucrări în două volume, Vol , M : Gândirea, ] Vârsta seculară ("suflete înălțate posedând facultăți mentale atât de puternice și puternice încât, deși au și pasiuni, și adesea chiar mai violente decât cele ale oamenilor obișnuiți, mintea lor rămâne întotdeauna stăpână") Aceasta înseamnă că nu trebuie să scăpăm deloc de pasiuni, ii suffit qu'on Ies rende suites a la raison, c lorsqu'on Ies a ainsy apprivoisees, elles sont quelquefois d'autantplus utiles qu'elles penchent vers Vexces their mințile și ele, astfel îmblânzite, sunt uneori cu atât mai utile cu cât gravitează mai mult spre exces Ceea ce Descartes reține în mare măsură din tradiția de gândire stoică și neo-stoică este cererea de imparțialitate detașată Rațiunea ne arată ce este mai bun și ne străduim să realizăm acest lucru în acțiunea noastră Dar tot timpul rămânem complet detașați, detașați de rezultatele acțiunii Prin urmare, pasajul citat mai sus despre "suflete înălțate" continuă după cum urmează: Elles font bien tout ce qui est en leur pouvoir pour se rendre la Fortune favorable en cette vie, mais neantmoins elles l'estiment si peu, au regard de l'Eternite, qu'elles n'en considerent quasi Ies evenemens que comme nous faisons ceux des comedies (Ei fac tot ce le stă în putere pentru a câștiga Norocul în această viață, și totuși o prețuiesc atât de puțin în comparație cu eternitatea, încât privesc ceea ce se întâmplă în lume în același mod în care ne uităm la spectacolul de teatru ) Acest lucru dă naștere unui tip special de stoicism Ideile sale centrale - imparțialitatea detașată, constanța, forța, dominația rațiunii - rămân în vigoare, dar antropologia care le susține suferă schimbări radicale Distincția va deveni foarte clară pentru noi dacă ne punem întrebarea: ce este bine într-o viață bună, ce este binele unei vieți bune sau, dintr-un unghi ușor diferit, care este natura bucuriei sau satisfacției care atrage noi la o astfel de viață? În etica antică a formelor care acționează în lume, răspunsul la aceasta poate fi găsit pe două niveluri În primul rând, întrucât suntem realizări parțiale sau încarnări ale formei unei ființe umane, a duce o viață bună înseamnă pentru noi să acționăm în conformitate cu adevăratele înclinații ale naturii noastre - în acest fel evităm diviziunea internă, angoasa mentală și ne bucurăm de armonie ; nu mai suntem sfâşiaţi de forţe opuse şi devenim capabili de constanţă Nu mai tânjim la ceea ce este contrar naturii noastre, așa că devenim complet autosuficienți La al doilea nivel, formele operează în întregul cosmos din jurul nostru, iar în unele teorii etice această împrejurare joacă un anumit rol Scrisoare către Elisabeta, septembrie , A&T, GV, pp - Apariția unei societăți disciplinare De exemplu, pentru Platon, mintea umană este doar capacitatea de a vedea și iubi ordinea cosmosului Dragostea pentru ordinea cosmică ne îndeamnă să o imităm și, prin urmare, să ne ordonăm propriile vieți Forța care ne atrage spre bine vine nu numai din forma care este întruchipată, realizată de noi înșine, ci și din totalitatea ființei cosmice, ordonată de Forma Binelui Cu alte cuvinte, sursa bucuriei sau satisfacției pentru noi nu este doar urmărirea propriei naturi, ci și trăirea în armonie cu întregul Cu toate acestea, nu toți creatorii teoriilor etice ale antichității au urmat acest "ocol" de apeluri la întreg Aristotel probabil nu a recurs la o asemenea tehnică Dar stoicii aveau propria lor versiune a acestei metode Înțeleptul este fericit pentru că își urmează propria fire, dar se bucură și de tot ce se întâmplă în lume, pentru că în fiecare dintre evenimente se realizează și se dezvăluie Providența divină La Descartes însă, o mare parte din aceasta fie dispare complet, fie primește o bază complet diferită Rămâne, desigur, statornicia, precum și ideea de Providență Dar universul nu ne mai poate arăta o imagine a ordinii care operează în lucruri Tot ceea ce gândul nostru poate înțelege în univers sunt funcțiile pe care lucrurile sunt concepute pentru a le îndeplini; după care trebuie să aplicăm practic această înțelegere (cum o vedem în exemplul paradigmatic al pasiunilor) Bucuria interioară este acum decisivă Dar aceasta nu mai este bucuria armoniei, a păcii sau a absenței luptei Dimpotrivă, o persoană bună, virtuoasă, se află doar într-o stare de luptă și trebuie să-și încordeze constant forțele Dar chiar dacă are pasiuni mai violente decât oamenii obișnuiți, raison sa demeure neantmoins tousiours la maîtresse ("rațiunea rămâne întotdeauna stăpână") El nu urmează înclinațiile naturale; în combaterea lor, el stabileşte ordinea - ordine, desigur, după un plan superior, dar care nu poate fi stabilit decât printr-un asemenea triumf al voinţei Acum culmea virtuții nu este armonia fără conflicte, ci dominația câștigată în luptă, iar bucuria care decurge din aceasta este satisfacția cu victoria rațiunii Pentru omul însuși, în miezul cel mai profund al ființei sale, se află voința rațională Outre que le libre arbitre est de soy la chose la plus noble qui puisse estre en nous, d'autant qu'il nous rend en quelque fațon pareils ă Dieu & semble nous exempter de luy estre sujets, & que, par consequent, son bon usage est le plus grand de tous nos biens, il est aussi celuy qui est le plus nostre & qui nous importe le plus, d'ou il suit que ce n'est que de luy que nos plus grands contentemens pot proceder Republica, Accept pe deplin tonurile acestei ultime fraze, deloc pentru că vreau să călăresc modernitatea cu cele mai grave perversiuni ale ei din secolul XX, ci să sărbătoresc faptul că aceste perversiuni au fost punctul de cotitură care a dat tema-cheie a secolului nostru Scrisoare către Regina Cristina a Suediei, noiembrie , A&T, V, ; Traducere în engleză: Scrisori, p Vezi și ale sale: Trăite des Passions de Târne (în continuare TRA), art Vârsta seculară (Pe lângă faptul că liberul arbitru însuși este cel mai nobil lucru care poate fi în noi, deoarece ne aseamănă cumva cu Dumnezeu și chiar pare să ne elibereze de supunerea față de El și că, prin urmare, folosirea lui corectă este cea mai mare dintre binecuvântări - este, printre altele, ceea ce este cel mai mult al nostru și cel mai important pentru noi, din care rezultă că numai liberul arbitru poate da naștere la cea mai mare satisfacție în noi) "Satisfacție" înseamnă aici sentimentul că trăiesc în conformitate cu demnitatea mea de ființă rațională, ceea ce cere să mă ghidez de rațiune Aici, care poate părea o întorsătură neașteptată, Descartes introduce termenul cheie pentru etica onoarei - generozit (generozitate, noblețe) În secolul al XVII-lea, acest cuvânt avea un sens oarecum diferit de cel actual Însemna un sentiment sporit al poziției sociale și al exigențelor de onoare inseparabile de aceasta, ceea ce a determinat o persoană să trăiască în deplină concordanță cu înalta demnitate a rangului său Eroii din Corneille își proclamă invariabil generositatea drept bază pentru acele fapte uimitoare, curajoase și adesea teribile pe care intenționează să le comită Dar Descartes transferă acest concept din spațiul public și sfera rangurilor determinate social în zona interioară a conștiinței de sine Adevărata generozitate qui fait qu'un homme s'estime au plus haut point qu'il se peut legitimement estimer, consist seulement, pârtie en ce qu'il connoist qu'il n'y a rien que veritablement luy appartiene que cette libre disposition de ses volontez , ny pourquoi il doive estre Ioyyo ou blasmd sinon pour ce qu'il en use bien ou mal; & pârtie en ce qu'il sent en soy mesme une ferme & constante resolu-tion d'en bien user, c'est ă dire de manquer jamais de voioshe, pour entreprendre & executer toutes Ies choses qu'il jugera estre Ies meilleurs (Adevărata generozitate, care face ca o persoană să se prețuiască pe sine la fel de înalt pe cât are dreptul să se prețuiască, constă doar în următoarele: parțial în realizarea de către o persoană că, în realitate, numai această capacitate de a controla liber mișcările voinței sale îi aparține și că el însuși merită laudă sau cenzură numai în funcție de faptul că folosește bine sau prost abilitatea numită și, parțial, prin faptul că o astfel de persoană se simte fermă și neclintită TRA, art , A&T, XI, - ; Traducere în engleză: The Philosophical Works of Descartes, trad ES Haldane și GRT Ross (denumite în continuare H&R) (Cambridge: Dover, ), I, - În această interiorizare a eticii, Descartes l-a urmat pe du Vere Du Ver a parcurs deja o parte din drum: Le vraye honneurest Pesclat (Tune belle c vertueuse action, qui rejaillit de nostra conscience ă la veie de ceux avec qui nous vivons, c par une reflexion en nous-mesmes, nous apporte un tesmoignage de ce que Ies autres croyent de nous, qui se toume en un grand contentement d'esprit ["Onoarea adevărată este strălucirea unei fapte frumoase și virtuoase, care ne deschide conștiința în ochii celor care locuiesc lângă noi și, prin reflecția interioară, aduce ne oferă o dovadă a ceea ce cred alții despre noi, dând astfel o mare satisfacție spiritului nostru"]; prin urmare, Eambition est une bien douce passion, qui se coule aisement es esprits Ies plus genereux ["Ambiția este o pasiune liniștită și tandră, care ușor pătrunde în cele mai nobile suflete"] La Philosophie Morale, p - [Vezi traducerea rusă: Patimile sufletului, în Descartes, op Apariția unei societăți disciplinare o hotărâre puternică de a aplica această facultate în mod corespunzător, cu alte cuvinte, că va avea întotdeauna puterea voinței de a începe și de a face tot ce crede că este mai bine) Rangul după care trebuie să trăiesc este statutul independent din punct de vedere social al unui agent rezonabil Aceasta este stima de sine pe care Descartes o numește "comme la clef de toutes Ies autres vertus, & un remede general contre tous Ies dereglements des Passions" (cum ar fi, cheia tuturor celorlalte virtuți și principalul remediu împotriva acțiunii negative a pasiuni) Cu alte cuvinte, locul virtuții principale, capabilă să le susțină și să le întărească pe toate celelalte, pe care Socrate, de exemplu, le-a atribuit înțelepciunii, iar alți gânditori moderației, este dat de Descartes generozitului Motivul cheie pentru aceasta este exigențele impuse de propriul meu statut de ființă rațională, iar satisfacția mea în acest caz vine din conștientizarea că modul meu de viață este în concordanță cu demnitatea acestei poziții Acum nu mai suntem conduși de un sentiment de armonie cu natura (propria noastră și/sau cosmosul) Mai degrabă, este ceva ca un sentiment al propriei noastre valori intrinseci, ceva care este în mod explicit despre noi înșine De aici nu este departe de conceptul kantian de Wurde Astfel, iese la iveală unul dintre elementele centrale ale construcției viitorului umanism exclusiv După cum am văzut deja, această nouă etică a controlului rațional implică dezincantare Mai mult, ea însăși acționează ca unul dintre factorii săi, acționând în această direcție împreună cu Reforma, care respinge vechea idee de sacru Astfel, contribuie la formarea unui nou tip de personalitate, pe care o definesc ca un "eu" izolat Dar întărește și această izolare Sinele izolat este un agent căruia nu se mai teme de demoni, spirite și puteri magice Sau, și mai radical: "Eul" izolat nu-i mai întâlnește, nu mai există pentru asta și indiferent de ce amenințări sau alte semnificații poartă cu ei, "Eul" izolat "nu este preocupat" Dar acum agentul rezonabil detașat efectuează exact aceeași operație în ceea ce privește dorința Desigur, încă ne întâlnim dorințele, precum și înclinațiile noastre reale Dar acum sunt lipsiți de orice semnificație sau aură superioară Acum sunt pur și simplu îndemnuri, în facticitatea lor goală, fără sens Trebuie să ne putem retrage din toate aceste impulsuri și impulsuri, să luăm o poziție externă aici, pentru a determina inteligent ce atitudine față de ele ne va fi cea mai bună TRA, art , A&T, XI, ; H&R, I, Vezi și art și ["Patimile sufletului", ibid , p ] Demnitate (germană) Pentru o analiză mai detaliată a rândului lui Descartes, a se vedea cartea mea Sources of the Seif (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), capitolul Vârsta seculară Le vraye usage de notre raison pour la conduite de la vie nu consta qu'a examiner & considerer sans passions Ies valeurs de toutes Ies perfections, tant du corps que de l'esprit afin qu'estant ordinairement obligez de nous priver de quelques unes, pour avoir Ies autres, nous choisissions tousiours Ies meilleures (Adevărata utilizare a rațiunii noastre pentru călăuzirea vieții constă numai în considerarea și cântărirea imparțială a valorii tuturor perfecțiunilor, atât trupești, cât și spirituale astfel încât noi, întrucât de obicei trebuie să ne lipsim de unele pentru a putea ia pe alții, alege întotdeauna pe cel mai bun) Adevărat, orice moralitate superioară, care implică înfrânarea pasiunilor, este forțată să efectueze astfel de operațiuni "revelatoare", pentru că de fapt pasiunile noastre "inferioare" sunt adesea înconjurate de o aură pozitivă extrem de puternică De exemplu, impulsul spre violență este adesea însoțit de un sentiment al semnificației profunde a momentului Am fost insultat, onoarea mea este în joc; sau cam asa ceva: actiunea violenta pe care intentionez sa o fac va servi cu siguranta unui scop nobil În plus, violența poate emoționa, ni se poate părea că ne scoate din rutina vulgară a vieții de zi cu zi și ne transferă într-o sferă superioară a ființei Aici violența este foarte aproape de dorința sexuală, astfel încât, uneori, acestea sunt strâns legate între ele Individual sau împletite, ele sunt capabile să ne dea un sentiment de eliberare de cotidian, de monotonia plictisitoare a lumii vieții de zi cu zi Prin urmare, ei, separat sau împreună, sunt prezenți în ritualuri - cum ar fi, de exemplu, carnavalul Un motiv important, caracteristic tuturor sistemelor etice tradiționale, este dezmințirea falsului prestigiu al acestor dorințe, dorința de a le risipi aura Și în acest sens, etica autocontrolului rațional nu conține nimic fundamental nou Platon și stoicii au căutat, de asemenea, să arate că strălucirea aparentă a acestor sfere întunecate ale ființei este doar o iluzie și că în lumina rece a zilei aura lor dispare Și mai clar această atitudine de a demasca valori false se regăsește în lupta de secole împotriva eticii onoarei - de la Platon, prin stoici și Augustin, până în zilele noastre Mă refer la această etică în forma sa originală, o etică care proclamă faima și recunoașterea publică a fi un scop demn; Nu vorbesc aici despre versiunea sa sublimată, interiorizată (de exemplu, carteziană), care trebuia să înlocuiască versiunile sale originale, orientate spre exterior Gloria este condamnată ca o simplă iluzie (Platon), ca țel spre care se străduiește mândria, izvorul răului (Augustin), ca "deșertăciune" (Hobbes) Cu toate acestea, în vechile teorii, chiar și după o astfel de dezmințire, dorința păstrează un fel de aură pozitivă Pentru Platon, dorința mea sexuală pentru o persoană frumoasă este o conștientizare vagă și distorsionată a ideii de frumusețe pe care sufletul meu o tânjește O astfel de dorință, în forma ei actuală, trebuie expusă Scrisoare către Elisabeta, septembrie , A&T, GV, , Scrisori, p Apariția unei societăți disciplinare ca incapabil să realizeze speranțele asociate cu ea - dar această promisiune în sine nu era ceva complet fals Nimic de acest fel nu rămâne în etica controlului rațional Există doar sfera impulsurilor efectiv prezente, care, nu mai mult decât lumea exterioară, înțeleasă mecanic, poate fi recunoscută ca sediul semnificațiilor superioare, chiar dacă sunt percepute de noi vag și distorsionat Această zonă este complet lipsită de astfel de semnificații Iar ideea aici nu este că falsul prestigiu al dorinței perversează baza reală a aurei sale - această aura în sine este o iluzie solidă Rezultă că nu este necesară nicio perspectivă specială pentru a recunoaște natura iluzorie a acestui prestigiu Tot ceea ce este nevoie aici este să luăm odată pentru totdeauna poziția corectă a autocontrolului rațional instrumental și atunci lumea sentimentelor va apărea în fața noastră ca expres moartă, adică el însuși își va descoperi adevărata - dezamăgită - natura Un astfel de agent se dovedește a fi supraizolat într-un anumit sens El nu este doar "inaccesibil" la acțiunea demonilor și a spiritelor, ci și complet imun, indiferent la aura dorinței În universul mecanic și în domeniul pasiunilor interpretate funcțional, nu există deloc un loc ontologic pentru o astfel de aură Nu există nimic la care s-ar putea raporta Este doar o experiență excesiv de puternică care ne scoate din starea normală, care cumva ne acoperă și ne stăpânește până ne venim în fire și ne refacem deplinul, adică identitate izolata Trebuie să vă reamintesc că modernitatea nu s-a oprit la etica controlului rațional? Acesta este doar unul dintre punctele dureroase de nemulțumire față de această înțelegere a identității moderne, care a dus la un flux larg de gânduri și experiențe, denumite uneori "romantism" Însăși ideea că un sentiment poate fi complet lipsit de aură li s-a părut romanticilor nu numai eronată, ci și teribil de mizerabilă - ceva ca o negare directă a umanității noastre Dar în cadrul acestei identități mintale detașate, dezamăgirea și controlul instrumental interacționează strâns Această legătură dintre ei a fost cea care a ajutat la pregătirea terenului necesar pentru o nouă alegere ideologică, făcând posibil umanismul exclusiv Această atitudine disciplinată detașată față de sine și față de societate a devenit una dintre proprietățile esențiale, definitorii ale identității moderne Este, de asemenea, cea mai importantă caracteristică a secularității- Mentalitatea disciplinară contribuie la formarea celui de-al doilea aspect a ceea ce eu numesc eu izolat S-a spus deja mai sus că dezamăgirea implică trasarea granițelor, distrugându-ne astfel porozitatea în raport cu lumea spiritelor Vârsta seculară Mentalitatea de detașare presupune, de asemenea, trasarea granițelor și renunțarea la anumite forme de intimitate, precum și distanțarea de anumite funcții corporale O analiză excelentă a acestor procese a fost oferită în excelenta sa carte a lui Norbert Elias Suntem cu cineva în relație cu intimitatea dacă există un flux de sentimente între noi, când barierele care ne despart se prăbușesc și ne putem percepe și trăi direct emoțiile celuilalt Acestea sunt de obicei relațiile noastre cu membrii familiei și prietenii apropiați În termeni ontogenetici, astfel de relații joacă un rol decisiv, întrucât recunoașterea necesară dezvoltării noastre și devenirii unei persoane în copilărie și copilărie este posibilă pentru noi doar prin relații intime Dacă ne aflăm în mare măsură lipsiți de acest lucru, atunci nu ne mai putem realiza, iar lumea vieții noastre devine moartă Între timp, identitatea noastră, percepția noastră despre ceea ce este cu adevărat important și semnificativ, pot fi conectate în mod decisiv cu anumite relații; numai prin ele suntem capabili să ne înțelegem pe noi înșine, precum și ceea ce este pentru noi principalul lucru în viață Poate fi o relație de dragoste, sau relația noastră cu un erou, un sfânt, un guru, un model Deci, dacă se întâmplă ceva cu astfel de relații, atunci această identitate este amenințată Când astfel de relații mor, poate fi o lovitură grea pentru noi, dar adesea găsim puterea de a o îndura și de a continua să trăim, păstrând legătura cu ele Cel mai rău lucru este atunci când aceste relații degenerează, când cineva ne respinge nepoliticos sau când începem să privim diferit o persoană care ne-a fost aproape Aceste relații sunt cele care ne definesc ca indivizi Toate acestea, desigur, sunt eminamente adevărate atâta timp cât rămânem copii Dar mai târziu, unii oameni dezvoltă sau cultivă o altă identitate, una diferită, detașată de sfera acestor relații timpurii, apropiate și intime De exemplu, băieții din societățile militare sunt separați de femei de la o anumită vârstă Au încă nevoie de recunoaștere, dar acum de la alții - de la liderii războinici - și relația tinerilor cu ei, precum și cu semenii lor, este dusă dincolo de unele dimensiuni ale intimității Glumele aspre, distracția zgomotoasă, lăudăroșiile înlocuiesc deschiderea tandră, sensibilitatea și vulnerabilitatea care le-au caracterizat etapa anterioară a vieții, când băieții se asociau cu sexul feminin Acest, fost, tip de relație nu mai este recunoscut ca fiind esențial pentru bărbați tineri Procesul de eliminare înseamnă doar următorul pas în această direcție Aici, de fapt, se dezvăluie o anumită similitudine cu etica militară (cum Norbert Elias, Uber den Prozess der Zivilisation (Frankfurt: Suhrkamp, ); Traducere în engleză: The Civi-lizing Process (Oxford: Blackwell, ) Numerele dintre paranteze în textul principal indică paginile corespunzătoare ale ediției germane sau, dacă sunt precedate de litera E, se referă la traducerea în limba engleză Apariția unei societăți disciplinare acest lucru reiese din tratamentul cartezian al generozitului)* Dar acum principiul impersonal rămâne singura sursă de influență disciplinară Cerința de bază pentru o persoană, în expresia sa supremă, sună astfel: bazează-te, pe cât posibil, pe tine; lăsați totul din viața voastră să se refere numai la Dumnezeu sau la principiul însuși Ți se permite tandrețea, dar nu în domeniul relațiilor esențiale În mod ideal, toate relațiile esențiale ar trebui să fie "sublate" (aufgehoben) în Dumnezeu/principiu Desigur, este extrem de greu de realizat un astfel de ideal; nu poate fi decât scopul final al aspirațiilor, dar nu și începutul La începutul călătoriei, cu toții avem nevoie de recunoaștere pentru a ne menține identitatea și cei mai mulți dintre noi nu ne putem lipsi niciodată de ea Ne putem afirma în propria identitate, ne putem dezvolta personalitatea doar prin relații cu lideri sau colegi Dar aceste relații, încă definitorii pentru noi, rămân formale, uscate, lipsite de intimitate și căldură În plus, însăși natura acestor relații a reflectat deja scopul nostru - ceva de genul unei stări de încredere în sine, autosuficiență, autarhie, autonomie Avem nevoie de recunoaștere pentru a ajunge la această etapă, dar ulterior, încercând să o depășim, coborâm scara Astfel, disciplina detașată dă naștere unui nou tip de experiență de sine - experiența unei persoane al cărei "corp" este în atingerea autarciei Un exemplu aici este interpretarea lui Freud despre singurătatea mândră a ego-ului Ceea ce se întâmplă "între" ființe umane individuale își pierde tot sensul de acum înainte; emoțiile cu adevărat mari pot avea loc doar în noi Ulterior, ca răspuns la acest gen de disciplină, redescoperim, ca un continent pierdut, profunzimea propriilor sentimente, tărâmul intimului Dar acum trăim totul diferit, le vedem într-o lumină nouă Luați în considerare, de exemplu, "redescoperirea" triumfătoare a fenomenului profunzimii emoționale din romanele lui Lawrence (Poate că există o paralelă tulburătoare aici cu capacitatea noastră, după ce ne-am pierdut deja toată încrederea în realitatea fantomelor, de a experimenta încă entuziasm și încântare atunci când ascultăm povești despre ele ) Elias a urmărit și a descris schimbarea colosală a normelor de comportament care a însoțit dezvoltarea idealului de civilitate și apoi a civilizației Desigur, acest proces a început în rândul elitei, dar pe parcursul secolului al XIX-lea a cuprins aproape întreaga societate O astfel de schimbare a însemnat o creștere constantă și destul de evidentă a pragului de jenă, s-ar putea spune chiar - pragul dezgustului Iar acum starea de lucruri din jurul anului ne uimește și ne șocă în nu mică măsură În manualele de etichetă timpurii, oamenii sunt îndemnați să nu-și sufle nasul pe față de masă ( - ) Într-o carte din ni se spune că "nu este foarte frumos" atunci când unul Consultați Sursele Seif capitolul pentru o analiză a acestei probleme Vârsta seculară o persoană, observând excremente pe stradă, îi arată altuia și chiar îl ridică pentru ca tovarășul său să adulmece ( ) Oamenii au fost sfătuiți să nu își facă nevoile în locuri publice ( ) Este clar că standardele relevante ale acelei epoci erau extrem de departe de cele actuale Elias arată că ceea ce s-a întâmplat aici nu este o schimbare bruscă, ci o creștere treptată a pragului Dacă în primele cărți despre bunele maniere erați sfătuit să nu vă suflați nasul pe fața de masă, atunci mai târziu vi s-a cerut să folosiți o batistă, să nu vă suflați nasul la masă și așa mai departe Dacă la început vi s-a cerut să nu vă faceți nevoile pe hol, atunci în etapa finală a acestui proces, chiar și o mențiune a așa ceva într-o carte de etichetă ar fi considerată nedelicată Aceste lucruri sunt înțelese de Wapp des Schweigens Oamenii nici nu ar trebui să vorbească despre acest tip de administrare naturală ( - ) Elias atribuie întregul proces de schimbare din două motive principale În primul rând, viața comună a unui număr mare de persoane la tribunal a forțat introducerea unor reguli mai stricte în acest sens, iar această tendință a luat amploare pe măsură ce însăși societățile în care trăiau oamenii au devenit din ce în ce mai "dense", sugerând o interacțiune din ce în ce mai strânsă Necesar disciplinat, raționalizarea comportamentului este "procesul civilizației" (E ) Totuși, alături de motivul menționat, Elias consideră aici acțiunea unui alt factor - diferențierea de clasă sau de statut Rafinamentul manierelor căutate trebuia să separe straturile superioare de cele inferioare și a devenit din ce în ce mai necesar pe măsură ce nobilimea se simțea obligată să se mute la curte, la orașe în care resursele și oportunitățile disponibile aristocraților nu mai erau suficiente pentru a separat de burghez evident până la toată granița Aceasta, desigur, a dat naștere unei reacții sub forma dorinței "micilor burghezi din nobilime" de a imita păturile superioare; cei din urmă, pentru a-și menține distanța anterioară, au trebuit să facă noi pași spre ridicarea standardelor bunei reproduceri ( - , E - ) Elias dă ceea ce pare a fi un bun exemplu în acest sens în formarea francezei rafinate după moda vorbirii curtenești și superioritatea completă ulterioară a acestui dialect față de limba pe care o vorbim cu toții astăzi ( - ) Ambele explicații, după părerea mea, nu sunt lipsite de adevăr Dar mi se pare că procesele descrise de Elias pot fi înțelese și în alte contexte conexe Tind să le văd ca pe o reflectare a modului în care o atitudine de detașare și disciplină limitează mai întâi intimitatea și apoi ne obligă să ne distanțăm de emoțiile puternice și de funcțiile corporale Dacă încercăm să ne dăm seama ce anume ne lovesc schimbările descrise, vom fi imediat uimiți de faptul că pragul nostru de inteligibilitate a crescut - simțim acest lucru cu o acuitate deosebită când citim despre cele mai dezgustătoare obiceiuri, cum tocmai am menționat Cu toate acestea, primele ghiduri de etichetă recomandă abținerea de la astfel de acte, nu numai Apariția unei societăți disciplinare care par să provină din faptul că nu par deloc respingătoare pentru potențialul lor cititor mediu, ci sfătuiesc să scape în niciun caz de astfel de obiceiuri din cauza dezgustului lor Autorii sunt preocupați de altceva aici, iar acel alt lucru are legătură cu relațiile de intimitate permise Într-adevăr, multe dintre problemele ridicate în aceste cărți au o legătură evidentă cu problema intimității, cum ar fi dacă este în regulă să umbli goi în prezența altora sau să-i vadă pe alții cum ne expulzăm nevoile naturale sau mâncând din aceleași farfurie Este clar că nu există obiecții la aceste acțiuni dacă persoanele care le comit sunt în relații intime între ele Interdicția de a "amesteca lichide" cu un străin - de exemplu, prin folosirea unei linguri - își pierde complet din forță atunci când vine vorba de îndrăgostiți Și însuși actul de iubire este, în esență, un amestec neîngrădit de lichide Mi se pare că primele avertismente împotriva unor astfel de acțiuni, pe care le găsim în manualele relevante ale Evului Mediu târziu și epocii moderne timpurii, au adesea în vedere o "presupune de intimitate" nerezonabilă Aici nu există simetrie socială: cei de jos sunt atenționați că nu pot conta pe relații strânse cu cei mai înalți Așadar, în cartea despre bunele maniere "Galateo" (secolul al XVI-lea) citim: "Deși nu consider că este potrivit când unuia dintre invitați i se oferă ceva dintr-un fel de mâncare conceput pentru toată lumea, dar dacă celui care oferă o poziție superioară, atunci făcând acest lucru, el arată că acest oaspete este o onoare specială La urma urmei, dacă acest lucru s-ar întâmpla între egali, atunci s-ar dovedi că propunerea se pune deasupra celorlalți "(E ) Aici interdicția se referă în mod clar la asumarea intimității Dacă acest gen de intimitate este oferit de cei mai înalți, nu simți nici cel mai mic dezgust, ci dimpotrivă, te simți flatat Dar tocmai din acest motiv, o propunere similară din partea dumneavoastră ar fi absolut inacceptabilă "Galateo" nu recomandă, de asemenea, să le arate altora părțile intime ale corpului său, dar apoi continuă: "Pentru așa ceva și ceva asemănător este permis doar în fața persoanelor de care această persoană nu se rușinează Așa poate un mare domn să o facă în fața slujitorilor săi sau în prezența prietenilor inferiori; căci, făcând acest lucru, își arată nu atât aroganța, cât un atașament și o dispoziție deosebite față de ei" (E ) Există multe exemple de restricții asimetrice ale intimității în obiceiurile de atunci și în situațiile în care astăzi există egalitate deplină Regii s-au îmbrăcat în prezența curtenilor, chiar și pe "chaise perse" (taburet) nu stăteau singuri Același principiu al asimetriei ierarhice a funcționat și atunci când iubita lui Voltaire, marchiza de Chatelet, și-a stânjenit valetul apărând goală în fața lui în baie și în același timp mustrându-l fără umbră de jenă că nu a adăugat apă fierbinte (E ) Odată cu dezvoltarea relațiilor de egalitate, aceste interdicții nu sunt atenuate, ci, dimpotrivă, se aplică persoanelor cu statut egal, până când în cele din urmă devin universale Vârsta seculară gras Restricțiile intimității corporale, care au servit la început ca un semn de respect deosebit față de cel superior, sunt ulterior interiorizate ca tabuuri obligatorii Am învățat deja să fim stânjeniți la vederea unui corp gol și chiar să fim dezgustați de un anumit contact fizic (de exemplu, când cineva mănâncă cu lingura altcuiva) Suntem surprinși când citim despre expunerea unor persoane nobile la inferiori în secolul al XVIII-lea și nu putem înțelege de ce nu au simțit rușine, nu s-au simțit vulnerabili Ne imaginăm auto-nuditatea ca rezultat al arbitrarului, al violenței crude a celor puternici asupra celor slabi și dependenți, al căror scop este să-i umilească pe cei din urmă, sau ca o batjocură grosolană a gardienilor închisorii Ideea că cei mai puternici dintre oameni s-ar putea expune în mod voluntar altora ni se pare absurdă Această schimbare completă a sensului expunerii corporale, devenită un tabu universal obligatoriu, este, în opinia mea, unul dintre aspectele abstinenței generale de la manifestările promiscue ale intimității, care este caracteristică atitudinii moderne față de disciplina internă Acum, acest tip de apropiere este permis numai într-un cerc restrâns de oameni, de regulă, cei mai apropiați membri ai familiei, dar chiar și aici tabuul continuă parțial să funcționeze Ascundeți privirilor indiscrete diferitele funcții ale corpului vostru, fluidele și secrețiile acestuia, mențineți o distanță respectuoasă și comunicați cu ceilalți prin voce și expresie facială, prin vedere și auz, lăsând contact corporal direct pentru persoanele cele mai apropiate sau pentru unele permise ritualic momente, cum ar fi o strângere de mână Acest proces a avut reversul - intensitatea crescută a relațiilor intime care se dezvoltă în familie sau între iubiți, relații protejate de lumea exterioară de noi spații și norme de intimitate Într-adevăr, în acest moment, însăși înțelegerea intimității se schimbă profund Dacă relațiile anterioare, cu contactele lor haotice, de exemplu, între stăpâni și servitori, reflectau probabil un anumit grad de intimitate sau, în orice caz, o lipsă de reținere și precauție, atunci într-un nou cerc, restrâns, mai intens de relațiile, intimitatea dobândește familiaritatea nouă, oamenii moderni, sens care presupune deschiderea și schimbul reciproc al celor mai profunde și puternice, mai "private" dintre sentimentele noastre Sfera emoțiilor împărtășite - un element natural al ideii moderne de intim - apare, desigur, atunci când prezența unui anumit tip de sentimente profunde începe să fie văzută ca cea mai înaltă manifestare, ca "plinătatea" noastră umanitatea Noua căsătorie "liberă" și familia care se naște pe baza ei necesită o astfel de intimitate la care oamenii nu aspirau în vremurile anterioare - pur și simplu pentru că abia acum căsătoria devine un spațiu al experiențelor comune și al sentimentelor împărtășite, care sunt percepute ca un important binele uman și de către mulți dintre noi ca o condiție necesară pentru viața cu adevărat umană Ne apropiem de epoca modernă, în care gospodăria prietenoasă, creșterea copiilor și procrearea nu mai sunt considerate singurul sens al căsătoriei - acum cel mai înalt obiectiv al acesteia Apariția unei societăți disciplinare vezi în plenitudinea satisfacţiei emoţionale reciproce, care se transformă într-unul dintre cele mai importante beneficii umane În ansamblu, însă, intrăm în relații cu lumea ca ființe mai puțin "corporale" decât strămoșii noștri, cu alte cuvinte, centrul de greutate al personalității noastre, care apare în interacțiunea cu alți oameni, "depășește" corpul nostru Acum este în afară - într-un agent detașat, disciplinat, capabil de autocontrol imparțial Este această identitate pe care o transferăm celorlalți, iar ceilalți nouă nouă și, prin acest tip de proiecție reciprocă, ne ajutăm reciproc să ne percepem ca oameni care au reușit deja să ia distanța rațională necesară și, prin urmare, ne încurajăm reciproc să trăiască în conformitate cu acest ideal înalt De aceea o persoană care încalcă un tabu ne provoacă o astfel de anxietate Nu numai că se pune într-o poziție stupidă, dar și subminează disciplina pe care o menține în comun Și nu este deloc ușor Elias arată că "procesul civilizației" implică, din partea noastră, distanțarea de o întreagă gamă de emoții puternice - furie, dorință sexuală, încântare în violență, "încântare" cu procesele și secrețiile corporale, care este într-un anumit fel legată de sexualitatea sentiment Strămoșii noștri s-au lăsat sălbatice de furie, s-au lăudat cu acte de violență mai sincer decât noi, s-au înghesuit în mulțime pentru a se uita la scenele de pedeapsă crudă a oamenilor și animalelor - cu alte cuvinte, au făcut ceea ce de obicei ne îngrozește astăzi Acum toate aceste lucruri, precum și manifestările intimității corporale, sunt suprimate în cel mai sever mod Nu numai că suntem mai buni în a ne controla furia, sau cel puțin avem tendința de a o cere unul altuia; de asemenea, învățăm să frânăm, să ne înecăm în noi înșine sentimentele de furie și izbucnirile de iritare Ne permitem să ne bucurăm de violență numai atunci când violența însăși ne apare ca ceva departe de realitate, în ficțiune sau în programele de televiziune, dacă conținutul lor este perceput de noi ca ficțiune ( ) Dar singura modalitate prin care putem menține un astfel de control asupra noastră este trezirea și menținerea constantă în sinele nostru disciplinat și "cultivat" a respingerii sau a dezgustului zgomotos față de acele sentimente care însoțesc manifestările neîngrădite ale corporalității umane, sexualității sau înclinației către violență În acest sens, "civilizația" trece dincolo de simpla interzicere a acțiunilor care în sine nu trezesc resentimente; scopul său este să ne asigurăm că ne tratăm reciproc cu respectul cuvenit Dezvoltarea unei discipline detașate ne impune să renunțăm la necontenție, iar aceasta, la rândul său, implică capacitatea de a experimenta stările corespunzătoare - atâta timp cât le considerăm în lumina noțiunii Ibid , capitolul Vârsta seculară despre demnitatea unei ființe capabile de control inteligent - ca ceva rușinos și umilitor pentru noi În acest sens, sentimentele menționate sunt inseparabile, ca două fețe ale aceleiași monede: pe de o parte, un sentiment sublim de imparțialitate imperturbabilă, pe de altă parte, percepția furiei și a dorinței sexuale ca un fel de concluzie care ne trage în jos , departe de acele înălțimi de pe care am putea trece cu toții cu vederea În secolul al XX-lea, s-au făcut multe încercări (nu în ultimul rând de către însuși Bertrand Russell) de a îndepărta tabuul din dorința sexuală "aspră", necultivată, pentru a considera doar furia și violența rușinoase pentru demnitatea umană, rămânând în același timp credincioși eticii de bunăvoinţă dezinteresată Acest lucru este posibil, deși în drumul către un astfel de scop suntem amenințați de pericolul destul de evident de a răci și obiectiva sentimentul sexual în sine Dacă s-ar întâmpla asta, ar fi o altă inovație adusă de modernitate De fapt, însă, procesul de civilizație prin care am trecut în ultimele secole a contribuit în egală măsură la distanța noastră față de sex și față de violență Astfel, civilizația învinge prin ridicarea pragului sensibilității sau al dezgustului zgomotos în raport cu intimitatea corporală, dorința sexuală grosolană și violența Virtuțile unei societăți bine maniere devin "delicatețe", Feingefuhl Curățați-vă lingura înainte de a ajunge la mâncarea comună cu ea din nou - recomandă Courtin în , la ayant des gens si delicats qu'ils ne voudraient pas manger du potage ou vous Vauriez mise, apres Havoitportee ă la bouche \ ) Nu mai este vorba de libertăți inacceptabile față de cei care sunt mai înalți ca tine, ci de comportament care provoacă dezgust Și întrucât, așa cum spuneam mai sus, civilizația este un joc pe care îl jucăm împreună, conectându-ne unul cu celălalt prin personalitățile noastre detașate și menținând astfel standardele consacrate, atunci când încalcăm un tabu, nu numai că îi dezgustăm pe alții, dar și noi înșine trăim o rușine arzătoare Într-un anumit sens, civilizația este capacitatea de a simți rușine acolo unde este nevoie Astfel, odată cu formarea unui agent disciplinat, detașat, apare un alt aspect al ceea ce eu numesc eu izolat Aici, nu se stabilește doar o graniță rigidă între "eu" nostru și lumea exterioară, acum dezamăgită - aici se ridică noi bariere împotriva dorințelor fizice puternice și a "captivității" corpului Ele sunt ridicate în numele și eforturile miezului identității noastre, adică noi ca agenți ai unei discipline detașate care încearcă să păstreze distanța față de tărâmul incontrolabilului Dar din moment ce acesta este și un domeniu în care sentimentele "curg" liber de la o persoană la alta și când * Până la urmă, la masă sunt persoane atât de delicate încât nu vor dori să mănânce supa în care ai scufundat-o după ce ai adus-o la propria gură {fr ) Apariția unei societăți disciplinare Într-o astfel de excitare reciprocă, apare cu ușurință un fel de intimitate, apoi distanța specificată îngustează radical limitele intimității permise În afara cercului restrâns de intimitate care este încă permis, suntem învățați să ne comportăm unii cu alții într-un mod demn de un control rezonabil, relațiile semnificative între care nu mai sunt intime Mai mult, ne pregătim prin eforturi comune să depășim granițele unor astfel de relații în general Izolarea este îndreptată aici nu numai împotriva sferei vieții corporale - într-un anumit sens, ne izolăm de alți oameni Deloc surprinzător, un agent antrenat să se supună acestei discipline cade cu ușurință pradă ideologiilor atomismului, potrivit cărora oamenii ar putea "crește din pământ ca ciupercile" Acum suntem pregătiți să revenim la complotul principal și să încercăm să înțelegem ce anume a făcut posibilă mișcarea către umanismul exclusiv Dar mai întâi aș dori să mă opresc să iau în considerare toate cele de mai sus într-un context diferit, care poate arunca o lumină importantă asupra problemelor care ne interesează Întrebarea noastră principală a fost următoarea: cum am ajuns de la starea de lucruri care exista în jurul anului , când era greu să nu credem în Dumnezeu, la situația de după , când a devenit extrem de ușor pentru mulți? Situația noastră actuală poate fi descrisă după cum urmează: mulți oameni trăiesc, și destul de fericiți, urmărind scopuri pur imanente și ignorând complet transcendentul Explicația pe care o propun este în două etape În prima etapă, am dezvoltat o viziune asupra lumii și un mod de viață (inițial caracteristic doar elitelor), în care imanentul era clar separat de transcendent sau, în limbajul creștinismului occidental, naturalul de supranatural Nu vreau să spun doar că această distincție s-a făcut în teorie (teologică), deși stabilirea acestei granițe de către creștinismul latin (care, de altfel, s-a produs destul de timpuriu, de fapt în Înaltul Ev Mediu) are și o importanță semnificativă Acest fapt în sine merită remarcat mai ales, deoarece a exprimat diferența caracteristică a civilizației noastre față de alte civilizații, iar la vremea lui a servit ca un prevestitor al schimbărilor viitoare Și totuși, ceea ce este mai important pentru noi aici nu este o distincție în teorie, ci o "sortare" a fenomenelor din sfera experienței vii, care a făcut posibilă clasificarea anumitor realități ca fiind exclusiv "naturale", eliberându-le de orice legătură cu transcendentul, datorită căruia a devenit în cele din urmă posibil să considerăm mediul nostru imediat de viață ca existând tocmai pe acest plan "natural", oricât de ferm credem că ne îndreaptă către ceva exterior Este clar că nu se poate percepe mediul de viață în acest fel nici într-o lume fermecată plină de spirite și forțe, nici într-o lume creată și ordonată Vârsta seculară nu prin Idei și Corespondențe și nici, în sfârșit, într-o astfel de lume în care o întâlnire cu sacrul este posibilă Aceasta înseamnă că la început aceste lumi trebuiau distruse, subminate sau slăbite, scoase din zona experienței noastre directe, iar cele două niveluri de ființă, imanent și transcendent, trebuiau să fie clar distinse și separate unul de celălalt O distincție similară a apărut în prima etapă Inițial, însă, acest proces a fost compatibil cu menținerea credinței în Dumnezeu Nu numai atât, ea a fost însoțită de un devotament din ce în ce mai conștient și mai fervent față de Dumnezeu Acest devotament a servit în mare măsură drept motor al procesului de dezamăgire, în cursul căruia s-a făcut distincția S-a remarcat în mod repetat că secularizarea a mers mână în mână cu întărirea credinței religioase "Forța motrice și mesajul de bază al Reformei și Contrareformei" a fost "transformarea treptată a religiei într-o chestiune de alegere profund personală" În secolele al XVII-lea și al XVIII-lea, observăm fenomenul "un nou creștinism, care este rezultatul unui profund angajament individual față de credință și se dezvoltă într-o societate din ce în ce mai secularizată" Unul dintre motivele evidente pentru o astfel de conexiune între dezamăgire și credința tensionată-personală este că, la început, cea din urmă, prin "pasiunea pentru ordine" inerentă, a servit drept motor pentru prima În viitor, acțiunea cauzală se va desfășura și în direcția opusă: într-o lume care îl reflectă tot mai mult pe Dumnezeu, creștinul trebuie din nou să se bazeze doar pe propriile sale resurse Dar impulsul creștin spre o delimitare clară a transcendentului și imanentului a fost generat nu numai de setea de ordine Această nouă credință creștină, mai personală și mai intensă, sa dezvoltat în altă direcție Încă din Evul Mediu, au existat încercări repetate în creștinismul occidental de a conecta credința cu viața de zi cu zi O astfel de dorință avea adesea un alt scop - reducerea decalajului dintre diferitele "viteze" din biserică - dar de fapt nu este același lucru Mă refer la încercări de a aduce o viață religioasă mai profundă și mai intensă în domenii ale existenței individuale și sociale unde aceasta era absentă înainte Una dintre consecințele acestui proces a fost întemeierea unor noi rânduieli care au adoptat o serie de elemente ale stilului de viață monahal, inclusiv sărăcia și celibatul, dar le-au scos din mănăstire în lume - ca, să zicem, frații mendicanti din secolul al XIII-lea secol, iar mai târziu iezuiții Această mișcare continuă în Biserica Catolică și astăzi, de exemplu, în activitățile unor ordine precum cel fondat de Maica Tereza La un alt nivel, vedem mișcări medievale târzii, precum frații vieții comune, care doar aspirau la o legătură mai strânsă între practica rugăciunii și viața de zi cu zi O astfel de atitudine este foarte caracteristică John McManners, Iluminismul: secular și creștin, inj McManners, ed , The Oxford History of Christ-tianity (Oxford: Oxford University Press, ), pp , Apariția unei societăți disciplinare spini pentru Reforma însăși, iar acest scop este evident în ceea ce eu numesc afirmarea demnității vieții de zi cu zi Un creștin îl onorează pe Dumnezeu în existența lui de zi cu zi, în muncă și în viața de familie Nimic aici nu ar trebui considerat profan În opinia mea, există o legătură directă între această dorință și o serie de schimbări profunde în natura imaginii pe care le observăm în pictura vest-europeană a acelei epoci Mai sus, urmând lui Louis Dupré, am remarcat deja legătura dintre mișcarea franciscană și noul "realism", noul interes pentru reprezentarea oamenilor reali în jurul artistului însuși - interes pe care îl vedem începutul lui Giotto În secolele următoare, pictura Renașterii italiene, și apoi arta olandeză, au coborât din orbita picturii icoanelor, care tinde să-l reprezinte pe Hristos, Maria și sfinții sub forma unor figuri aproape arhetipale care trăiesc în timpuri superioare - și să le înfățișeze ca ființe umane, ca contemporanii noștri, de fapt, ca oameni pe care i-am putea întâlni cu ușurință în lumea noastră Criticii interpretează adesea acest lucru ca pe un fel de secularizare, o schimbare a interesului față de lucrurile lumii noastre ca atare Ceva ca aici 